परिचय 


जीवन-संग्राम में . बीरतापूर्षक जूभनेवाले मनुष्य इस 
संसार सें बहुत कम देखे जाते हैं। अधिकतर ऐसे ही लोग 
मिलते हैं जो कद्राकर जीवन-युद्ध से किनारे हो जाते हें.। 
विशेषतः भारतवर्ष में अधिकांश ऐसे ही जन इृशष्टिगोचर होतें 
है जो निराशा के आवत्त में पड़कर अपने अस्तित्व की मद्दत्ता 
खो बेठते हैं| इसका कारण कुछ लोग भ्रमचश यह सममभते 
हैं कि भारतवासियों को अपने प्राचीन साहित्य में आत्मवत्र 
एवं आत्मनिभेरता की सत्ता स्थापित करने की प्रेरणा नहीं 
मिलती । पर बात ऐसी नहीं है। अच भारतीय समाज प्राचीन 
साहित्य के पठन-पाठन से प्रायः पराड्सुख हो गया है, 
अन्यथा उसमें आत्मावलम्बन एवं आत्मोत्सर्ग की प्रेरणा का 
अभाव नहीं है। किन्तु हमारे देश की शिक्षा-पद्धति के सदोष 
होने के कारण प्राचीन ज्ञान-परम्पराओं से हमारा सम्बन्ध- 
विच्छेद हो गया है' अथवा दिच-दिन होता जा रहा है। पेसी 
स्थिति में हमें ऐसे सत-संजीवन साहित्य की आवश्यकता है' 
जो निराशा के निबिड़ अन्धकार में आशा की दिव्य ज्योति 
जगा सके, आलस्यपुज्ज कलेवर में स्फूत्ति भर सके, भसस्‍्त 
को साहस और हताश को उत्साह दे सक्रे, खुषुत्त को उद्बुद्ध 


न 


कर सके, मोहान्थ के लिए ज्ञानाउ्जनशलाका सिद्ध हो सके । 
गेसे सजीव साहित्य की रचना वही साहित्यकार कर सकता 
है जो स्वदेश की प्राचीन ज्ञान-प्रणाली के सूत्र को अवांचीन 
शान-तन्तुओं के साथ सावधानता-पूर्वक जोड़ सकने में समर्थ 
छै। इस पुस्तक के मननशील लेखक मिश्रजी ऐसे ही कुशल 
खाहित्यकार हैं । ॥ - 


श्रीमान मिश्रजी ने इस पुस्तक में जिन सावभौम सिद्धांतों 
का प्रतिपादत किया है वे मूलतः भारतीय ही हैं; पर 
उसके समर्थन में आपने नवयुग के सन्देश-वाहक पाश्चात्य 
विद्वानों की जो युक्कि-युक्त उक्कियाँ दे दी हें वे सोने में - 
छुगन्ध' की कद्दावत चरितार्थ करती हैं. । भारतीय समाज 
के शैथिल्म और भारतीय जनता की अकर्मंण्यता को दूर 
करने के निर्मित्त जितने वर्कानुमोदित उपाय झुमाए 
शए हैं. वे सर्वथा समीचीन और अभिनन्‍दनीय दें । 
देशव्यापी अन्धविश्वासों पर प्रहार करने में जो दृढ़ता ओर 
इन्षमीकता है, देश-देशान्तर के विश्व-जनीन भावों के ध्संगा- 
जुकूल संयोजन में जो सहृद्यता है, वह प्रत्येक पाठक को चम- 
व्कूत और आप्यायित करेगी, इसमें सन्देह नहीं । हे 

श्रीमान मिश्रजी से हिन्दी-संसार भलीभाँति परिचित है । 
छाप मासिक “विश्वमित्र' के यशोधन सस्पादक के रूप में लोक- 
लोचन को यथेष्ट आकृष्ट कर चुके हैं । हिन्दी के गिने-चुने 
'निषुण निवन्धकारों और ओजस्वी वक्काओं में आपका जो 


डर 

पी 

महत्वपूर्ण स्थान दे वह विहार के लिए वस्त॒तः गौरबेश्वर्डक 
है। आपकी विचार-शीलता, अध्ययन-परायणुता और लेखन- 
पढुता आपके सारणर्भ निवन्धों से स्वतः प्रकट हो रही है। 
उनमें आपकी विचार-घारा की प्रगतिशीलता जिस प्रभावशाली 
ढंग से फूट पड़ी है, वह आपके स्वाध्यायगास्भीयें का ही परि- 
चायक है| युग-घर्मं की पुकार को अपनी भावोन्मेषिणी वाणी 
की शंखध्वनि से व्यक्त करके आपने हिन्दी-जगत के युवक- 
समाज को जो चेतन्यपूर्ण सन्देश दिया है, वह इस पुस्तक 
के अनेक पृष्ठों में युगान्तर-कारिणी क्रान्ति की प्रदी्त ज्वाला 

के समान देदीप्यमान है । । 

मुझे विश्वास है कि यह पुस्तक हिन्दी-प्रेमी युवक- चूद्‌ 
के हृदय को उद्देलित करके एक ऐसी खुसंघटित शक्ति उत्पन्न 


करेगी जो देशोद्धार के कार्य में सच्ची सहायिका सिद्ध होगी । 
'त्थास्तु । 


राजेन्द्र कालेज [ हिन्दी-विभाग ) वे सुजते 
छपरा, चसन्तपंचमी सं० १९९७ वि० पूजन सहाय 


निवेदन 

मासिक “विश्वमित्र” के संपादन-काल मे समय-समय पर 
मेरे जो विभिन्‍न विषयों पर लेख उक्त पत्र में प्रकाशित होते रद्े 
हैं उनमें से बीस लेख प्रस्तुत संग्रह में संकलित किये गये हैं । 
जिस समय ये लेख प्रफाशित हुए थे, 'विश्वमित्र' के कितने 
ही पाठकों ने इन्हें पसन्द किया था । अब अपने कतिपय 
विशिष्ठ मित्रों के आग्रह से उन्हीं लेखों को पुस्तकाकार 
प्रकाशित कस रहा हूँ । लेखों का उपादान-संग्रह विशेष 
रूप में अंगरेजी पुस्तकों तथा सामयिक पत्र-पत्रिकाओं से 
किया गया है. । इस पुस्तक में जो सब उद्धरण दिये गये हैं 
उनमें कितने ही अन्यान्य पुस्तकों तथा पत्र-पत्रिकाओं में भी 
उद्धृत हो चुके हैं। लेखक उन सब पुस्तकों तथा पन्न- 
'पत्रिकाओं के नाम न देकर उनके लेखकों के प्रति अपनी ऋृत- 
शता प्रकट करता है। में नहीं जानता कि मेरे ये लेख सहदय 
पाठकों को कहाँ तक रुचिकर प्रतीत होंगे। परन्तु इनसे यदि 
देश के तरुण राष्ट्रकमियों को शक्कि, साहस एवं स्फूर्ति की 
अखुमात्र भी अलुप्रेरण मिली तो इतने से दी में अपना भ्रम 

सार्थक सममझेँगा। 
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अचान्त थौवन की उन्मादना 


मिस्टर ए० जी० गार्डिनर ने फिलिप स्तोडन का चरित्राक्डन 
करते हुए लिखा है--रि8 38 ४96 हांपा ता एीपंणी 78ए0ए- 
पै०008 ७०6 7780०. अथोत्‌ फिलिप स्नोडन के चरित्र में वे 
सब उपादान पाये जाते हैं, जिनके द्वारा क्रान्तियों का गठन होता 
है। इसमें सन्देह नहीं कि क्रान्ति के ये उपादन बहुत थोड़े 
मनुष्यों में पाये जाते हैं। किन्तु ये थोड़े मनुष्य कौन होते हैं ? 
वे हो, जो अपने जीवन के कमेत्षेत्र में किसो आइडिया को, किसो 
आदश को ग्रहण करके अग्रसर होते हैं और इस आदर्श को 
वेदी पर जीवन को-सर्वेग्रिय वस्तु को-अकातर भाव से अध्यरूप में 
समर्पण कर सकते हैं । इस श्रेणी के मुट्ठी भर मनुष्य ही किसी 
जाति या समाज के पथ-्रदर्शक बनकर उसके भ्रविष्य के स्रष्टा 
एवं त्रिमोता बनते हैं। किन्तु किसी आदर्श को जीवन में दृढ़ 
भाव से ग्रहण करके उसे चरिताथे करने में अपने सम्पूर मन- 
प्राण को संलग्न कर देना जिस-तिस का काम नहीं है। यह वहीं 
कर सकता है, जिसमें अशान्त यौवन की उन्‍्मादना होगी और 


॥. 3 2 


जो उस उन्मादना को लेकर अपने परिशंत जीवन में भी यौवन 
के स्वप्न देखता रहेगा। संसार में इस प्रकार के दृष्टान्तों का भी 
अभाव नहीं है, जब कि परिणत अथवा जीवन के शोष ग्रान्त में 
यीवन की यह उनन्‍मादना फूठ पड़ी है। फ्रान्स के सुप्रसिद्ध 
साहित्यिक अनातोले फ्रान्स के सम्बन्ध में. एक समालोचक ने 
लिखा है--]पृ७ ज़ञ88 दा 0०082०ाशरंक्रा ६400 ध्ावे 
86 शंडा0 ॥6 980 $6 780९0प8 09#फ्रा्म3 0 ए0प्रए, 
अस्सी वर्ष की अवस्था में अनातोल्ले फ्रान्स यौवन-घुलम विद्रोही 
आशावादिता से उद्दीप्त हो उठा था ।” रूस के कम्यूनिस्टों के प्रति 
उनके सत्र में समवेदना की जो भावना जाम्मत हुईं, उससे प्रेरित 
होकर उन्होंने नोबेल पुरस्कार के रुपये रूस के दुर्मिक्ष-पीढ़ित 
नर-मारियों के सहायताथ दान कर दिये। वृद्धवयस में भी गांधी 
ओर रोसारोलां-जैसे महापुरुष यौवनोचित उत्साह से अपने विराट 
आदर्श की साधना के साधक बने हुए हैं । जीवन के अपराह में 
पहुँचकर भी वे आशा-भरी दृष्टि से पू्े द्गिन्त सें अरुणोदय की 
प्रतीक्षा कर रहे हैं ओर अपने आदर्श के आह्याव पर अपनी 
जीवन-नोका को अकूल सागर में बिना प्रतवार के छोड़ देने के 
लिए तैयार रहते हैं । 

किन्तु अशान्त यौवन की यह उन्मादना हमारे जीवन में 
तभी फूट पड़ती है; जब कि हम अपनी समस्त सत्ता को लेकर 
लक्ष-लक्ष नर-नारियों की वेदनाओं को अछ्ुुभव करते हैं। उस 
समय हम अपने जीवन के सुख-आरास को, सन के आनन्द को 
भूल जाते हैं. और हमारा हृदय प्रबल के अत्याचार एवं अनाचार 
तथा लोभी की निष्ठुरतों का अन्त कर देने के लिए पागल हो 


[ है ] 


उठता है। जिस क्षण यौवन की यह उन्मादना जाग्रेते'हो उठता 
हे, ुख-भोग की स्पृह्य जाती रहती है । सन आत्मग्लानि से कह 
उठता है--एक ओर कोटि-कोटि मनुष्यों की आशा-आकांक्षायें 
उनके मन में उत्यित होकर विलोन हो जायें, अन्याय एवं अत्या* 
चार से उनके सन-प्राण जर्जर बने हुए हों और दूसरी ओर हर 
यक्तिगत सुख की कामना करते हुए निलज्ज स्वाथपरता में निम्न 
रहें ! नहीं, इस प्रकार की निलंज्जता हमसे सहन नहीं हो सकती । 
“त त्वहम्‌ कासये राज्य न स्वर्ग नापुनर्भवम । कामये ढुःखतप्तातामू 
आशिनासातिनाशनम्‌ |” सुझेश राज्य नहीं चाहिए, रवर्ग नहीं 
चाहिए, सोज्ष भी नहीं चाहिए | भगवन्‌ ! यदि मुझे वरदान देना 
चाहते हो, तो यह वरदान दो कि में दुःख-पीड़ित प्राणियों के 
कष्टों का विनाश कर सक्कू | भगवन्‌ ! में तुमसे सुखभोग, ऐश्वर्य 
की याचना नहीं करता। प्रबल के उद्धत अन्याय के विरुद्ध, निष्ठुर 
लोभी की स्झासी छुघा के विरुद्ध संग्राम करने का अजेय साहस 
एबं शक्ति सुझे प्रदान करो । इस संग्राम से दूर भागने की चेष्टा वे 
ही लोग करते हूँ, जो अपने स्वार्थ के लिए अपनी भीझुता एवं 
हदयदौवल्य की कपट के आवरण से ढेंके रखते हैं और जो 
अपने कतेव्य एवं दायित्व को ठालने के लिए नाना. प्रकार के 
त्कों एवं युक्तियों का जाल चुना करते हैं । दैव, भाग्यदोष, परम्परा, 
कर्मफल आदि सित्तिहीन युक्तियाँ उपस्थित करके वे जाति के ऊपर 
जाति के, श्रेणी के ऊपर श्रेणी के, व्यक्ति के ऊपर व्यक्ति के 
अत्याचार को परम्परागत स्वाभाविक बताकर उसका मौनभाव से 
समसथन करते हैँ | यह सच है कि चिरकाल से एक जाति के ऊपर 
अन्य जाति का, एक श्रेणी के ऊपर अन्य श्रेणी का, एक ध्यक्ति 
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के ऊपर अन्य व्यक्ति का अत्याचार होता चल्ला आया है। किन्तु 
इसके साथ ही क्‍या यह सत्य नहीं है कि मनुष्यों का एक दल 
ऐसा सी हुआ है, जिससे इस अत्याचार को नीरव सहन न करके 
उस अत्याचार के विरुद्ध संग्राम किया है; उस अत्याचार से सुक्त 
होने के लिए आजीवन प्रयास किया है ? तो फिर अन्याय एवं 
अत्याचार को देव किवा भाग्यदोष समझकर उसके ग्रतिकार के 
लिए प्रयज्ञ न करना क्या कापुरुषता का द्योतक नहीं है ९ 
दैव, भाग्य, अदृष्टदोष, परलोकसुख आदि प्रलोभनों से 
सनुष्य के सन को आच्छन्न करके, उसके सच पर जादू डालकर 
ढुःख-दारिद्र्थ की स़हन करने की शिक्षा देनेवाले शाख्र-पुराण, 
धर्मोपदेशक एवं पुरोहित-बर्ग ने आज कोटि-कोटि मनुष्यों को 
जीवन्मृत रूप सें परिणत कर डाला है। वे शवतुल्य निस्पन्द 
बसे हुए हैं, प्रांणों का आलोड़न उनमें कसी होता ही नहीं | 
घर्म, शाख्र एवं परलोकछुख के सोह से उचका सन सोहग्रस्त 
बना हुआ है। युग-युग से पुश्लीभूत सिथ्या विश्वासों एवं जीणे 
संस्कारों की आवजेना में उनका सन इस ग्रकार डूबा हुआ है कि 
ज्ञानालोक से वह कभी उद्भासित होते ही नहीं पाता । इस प्रकार 
जिनके मनपर सिथ्या विश्वासों का जादू पड़ा हुआ है, जो इस 
प्रकार मोह-ग्रस्त हो रहे हैं; उनके विश्वासों को ध्वंस करके, मन- 
पर पढ़े हुए जादू को नष्ट करके उनके आणों को मुक्त करने, उनके 
निर्जोव मन को उद्बुद्ध करने, उनके क्लैब्य को दूर करने, उनके 
पौरुष को उत्तेजित करले तथा उन्तकी लस-नस में प्रचरए्ड पौरुष 
भरने का . काम तो वही कर सकता है; जो किसी विराट आदर्श 
को चरितार्थ करने के लिए, किसी विराद्‌ स्वप्न को रूप देने के 
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लिए चिन्तावीर एवं कमंवीर बचकर अपने जीवन-देवता की वाणी 
का प्रचार करता हो। इसी वाणी को प्रतिध्व॒नि हमें हिटमेन और 
टाल्सटाय, झूसो और वाल्नटेयर, गोर्की और रोमारोलाँ, बनौडे 
शा और बटण्ड रसेल के लेखों में सुच पड़ती है तथा उसका रूप 
लेनिन और ट्राटस्की, गांधी और जवाहरलाल की कर्म-प्रचेष्टाओं 
में देख पढ़ता है । 
ऊपर हसने कहा है कि जिनके जीवन में कोई आदश होता 
है और उस आदर्श को रूप देने के लिए उनके सम्पूर्ण मन-प्राण 
संलग्त रहते हैँ, वे द्वी जीवन में कोई महत्त्‌ू काये, जाति या समाज 
का नवनिमोण कर सकते हैं। अब प्रश्न यह है. कि यह आदर्श 
क्या हो सकता है ? यह आदर्श है' मानवता का आदशो, कोटिं- 
कोटि मनुष्यों की मुक्ति का आदर्श । वह आदर्श, जिसमें मलुष्यत्व 
को महिमा का जयगान हो। देश के केवल दो-चार महान पुरुषों 
के मनुष्यत्व का जयगान नहीं, बल्कि सर्वसाधारण मलुष्य का 
जयगान, उसके मनुष्यत्व का जयगान । उस सन्नुष्य का जयगान, 
जिसके मस्तक पर राजमुकुट शोभा नहीं पाता, जिसके सस्तिष्क 
मे ज्ञान-विज्ञान की निधि सद्ित नहीं है, जो प्रासादोपम घट्टा- 
लिकाओं सें वास नहीं करता, बैड्डू में जिसकी रोकढ़ नहीं है. और 
जो किसी सभा-समिति या संस्था का सभापति या नेता नहीं है। 
वह है समाज के निम्नतम रतर में परिंगणित, सबके द्वारा उपे- 
ज्षित तथा सबके द्वारा लाबिछत खेतों में, कल-कारखानों में मज- 
दूरी करके उद्र पालन करनेवाला मजदूर | ] ४08 876 50788 
06 886 07% 0 7076, ॥0 ए०0, 5000७" ॥80 | धाग& 
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को लक्ष्य करके कहता है-तुम्हारी जो महिमा है, उसी का जय- 
गान में सबसे पहले गारऊँगा। तुम्हारी जय बोलने के पहले मैं: 
ओर किसी की जय नहीं बोले गा--भगवान्‌ की भी नहीं । मान- 
बता के लिए यह जो विशाल ग्रेम, गभीर अनुभूति है, उसी की 
रुद्रवीणा हमें हिटमेल की कविता में मंकृत होती छुन पढ़ती है। 
इसी प्रेम में पागल होकर प्रिन्स क्रोपाटकिन ने कश्टकाकीर्ण पथ 
का वरण किया था; देश-विदेशों में निवोसित रहकर जीवन-यापन 
किया था, लेनिन ने अपने जीवन की आहुति दी थी और गांधी 
तथा जवाहरलाल अपनी साधना का अलख जगा रहे हैं। जिस 
दिन मनुष्य-मात्र के लिए अपार समवेदना इनके हृदय,में जाम्रत 
हो उठी, उसी दिन इनका हृदय पागल हो उठा। हृदय-मन्थन 
होकर उससे मानव-प्रेम के एकतारे का छुर बज उठा। जो निपी- 
ढ्वित, आज्ललित एवं पददलित हैं, मानवता के समस्त अधिकारों से 
वद्धित हैं, उन्हें नूतन मनुष्यत्व से मण्डित करना इनके जीवन 
की परम साधना एवं तपस्या हुई | श्ठनलित सावव की स्वाधीनता 
इनके जीवन का चरम आदर्श हुआ । इस आदर्श को चरिताथे 
करने में, अपने जीवन की इस खाधना की सिद्धि में ये गृह-परि- 
वार की स्नेह-मसता, यौवन के सुखभोग, बृद्धावस्था का विश्वास, 
सबको तिलाओझलि देकर आंधी-पानी ओर तूफान में जीवन की 
साथकता का अनुभव करने लगे। “98 78 976 
ह8पाशिाए: एल छा गीहा 00709 878, 7 ॥068 
8प्रा। 800 696 7877880770 जीवन वहीं है, जहाँ मनुष्य की 
वेदना और संग्राम है--जहों सूर्य का प्रकाश और आधी-पानी 
है।” निपीड़ित, पददलित एवं सर्वेस्वापह्त मानव की वेद्ना की 
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ऋन्‍न्द्न-ध्यनि जहोँं समुत्यित हो रहीं है, वहाँ एकमात्र आदश से 
ही इस वेदना से मानवता की मुक्ति हो सकती दे । किस प्रकार ९ 
पुरातन संस्कारों के आधार पर अवस्थित जी सभ्यता का ध्वंस 
करके, उसके भम्नस्तूप पर नूतन जगत्‌ की, नूतन सभ्यता की रब॒ष्टि 
करके । इसके लिए सबसे पहले हमें पुरातन संस्कारों एवं सिथ्या 
विश्वासों के विरुद्ध संग्राम करना होगा। घर्मं के नाम पर, समाज 
के नाम पर, प्रचलित रीति-नीति एवं आचार-विचार के नाम पर 
जो कपट, जो भीरुवा, जो निष्ठुरता आज समाज के स्तर-स्तर में 
परिव्याप्त हो रही है; जिसके भुलावे में पड़कर आज कोटि-कोटि 
मनुष्य मोहअस्त होकर क्रोतदासवत्‌ जीवन व्यतीत कर रहे हैं, 
उसके बाह्य आवरण को छिलन्न-भिन्न करके उसका वास्तविक रूप 
व्यक्त कर देना होगा। लक्ष-लक्ष आलोकहीन, आशाहीन हृदयों 
में नवजीवन का स्पन्द्न जाग्रत करना होगा। स्वाधीनता-लाभ 
का दुजय सट्डूल्प ग्रहण करके मत की अद्स्य शक्ति को पुरातन 
का ध्व॑ंस करने के काय में संलग्न करना होगा । यही होगा जगत्‌ 
के नव-योवन को उनन्‍मादना का स्वर सन्नीत, यही होगा उसके 
जीवन का ध्रुवतारा। क्योंकि उसका काम होगा ७ ४७ए७ ६० 
885079॥ 76छ 8008 800 ७ 76ए कैपरातआ, नूतन 
मानवता की खष्टि। किन्तु इस सृष्टि कार्य के लिए प्रचण्ड शक्ति 
का प्रयोजन है। वह प्रचए्ड शक्ति, जो ज्ञान एवं कमे केबीच , 
समन्वय स्थापित करेगी, जो ज्ञान को कर्म-साधना से विच्छिन्न 
करके नहीं रखेगी, जो ज्ञान को कर्मसाधना का एकान्त साधन 
वनाकर उसके द्वारा जीवन को चरिताथ करेगी। किन्तु एक ओर ' 
जहाँ हमें ज्ञान एवं कर्म में समन्वय स्थापित करना होगा, वहाँ 
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दूसरी ओर यह भी देखना होगा कि हम कम की उन्मादना से 
कहीं ज्ञान की उससे विच्छिन्न न कर डालें,क्योंकि ऐसा करके हम 
भानवता की परिधि को अत्यन्त संकुचित बना डालते हैं ओर 
सानव-कऋलयाण का जो हमारा चर्रस लक्ष्य है, वह हमारी दृष्टि से 
ओोमल हो जाता है'। यह स्मरण रखना चाहिए कि जहाँ महा- 
मानव के कत्लरव से आकाश झुखरित हो रहा हो, जहाँ सबहारा 
नर-नारियों के वच्षस्थत्त को विदीण करके उसके अन्तस्तल्न की 
ममन्तुद म्म-वाणी अनवरत समुत्यित हो रही हो, जहाँ नर-नारा- 
यण के ,दुःख-दारिद्र्थ का संग्राम चल रहा हो, जहाँ अआ्ललित 
सानव के विश्वव्यापी सुक्ति-संग्रास का तूयनाद हो रहा हो, वहाँ 
फेवल राजनीतिक स्वाधीनता ही हमारा चरम लक्ष्य नहीं हो 
सकती। कोदि-कोटि मनुष्यों का कल्याण--मलनुष्य के व्यक्तित्व 
का आत्म-प्रकाश, उसके दुःख-दारिद्रय का अवसान, यही हमारा 
चरस लक्ष्य होगा। इस लक्ष्य की प्राप्ति में स्वाधीनता साधन हो 
सकती है, स्वाधीनता मानव-कल्याणु के पथ को प्रशस्त कर सकती 
है ; किन्तु स्वाधीनता-लाभ से ही मलुष्य का मद्भ ल-साधन नहीं हो 
सकता | जिन देशों एवं जिन जातियों को राष्ट्रीय स्वाधीनता श्राप्त 
है, वहाँ भी तो एक बृहत्‌ जन-समुदाय को धूलितल में निष्पेषित 
करके घनतन्त्र का उद्धत र्थचक्र उद्दाप गतिवेग से प्रधावित हो 
रहा है। वहाँ बाह्य शोषण का हार अवरुद्ध हो गया है सही; 
किन्तु चर का शोषण तो चल ही रहा है। देश के अन्दर ही 
एक श्रेणी द्वारा दूसरी श्रेणी का जो शोषण ( ्रफणाशी0 
० & ०४४४ ) चल रहा है, उस शोषण को बन्द करना होगा । 

जाविगव शोषण को बन्द करने के लिए जिस प्रकार साम्राज्यवाद 
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के विरुद्ध अभियान करना होगा, उसी प्रकार श्रेणीगत शोषण 
को बन्द करने के लिए पूँजीवाद के विरुद्ध भी अभियान फरना 
होगा। इसलिए राजनीतिक स्वाधीनता के साथ-साथ आशिक 
स्वाघीनता भी हमारा लक्ष्य होगी, जिससे जातिगत शोषण के 
साथ-साथ श्रेणीमत शोषण का द्वार भी अवं॑रुद्ध हो, धनी 
एवं लिधेन के बीच जो धनगत वैषस्य है, उसका विल्ोप- 
साधन हो और मानव की सवोज्भीन सुक्ति सम्भव हो। इस 
प्रकार की मुक्ति चरिताथ होने पर ही जाति-घर्म निर्विशेष 
प्रत्येक मनुष्य पूर्ण बन्धन-मुक्त होगा और उसके ऊपर राष्ट्र 
समाज, घसे, पुरोहित किसी प्रकार का भी प्रभुत्व नहीं होगा। 

कवि के शब्दों में ॥6 098 0०९ एऊुछाई8०॥ 870 766 770- 

श00७)४ पूर्ण एवं स्वाधीन मनुष्य का आदर्श चरिताथ होगा और 
छुद्र से छुद्गरतम मनुष्य में आत्म-सयोदा का भाव इस प्रकार उद्दीप् 
हो उठेगा, जिससे उसके व्यक्तित्व का जयगान होने लगेगा । इस 
अकार की नूतन सानवता की स्टृष्टि होने पर कोई भी सनुष्य किसी 
अपर मनुष्य की दृष्टि में छुद्र नहां रह जायगा, कोई उपेक्तित एवं 
अनाहत रहकर जीवन धारण नहीं करेगा, जहाँ विधि-विधान को 
आवश्यकता से अधिक महत्व नहीं दिया जायगा, जहाँ न तो कोई 
दास रह जायगा और न उस दास का मालिक, जहाँ पद-मयोदा 
की अपेज्ञा मनुष्य का महत्व अधिक होगा और जहाँ नर-नारी- 

के एक समान राजनीतिक अधिकार होंगे ।-- ४॥०7०७ 96 ए०७छ 
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नूतन युग के इस आह्याम पर हमें महामानव-जोवन के तरज्न- 
प्रवाह में अपने जीवन को एक कर देवा होगा । इस नवयुग में 
हमें व्यक्ति-विशेष की कष्ट-कथा नहीं, बल्कि जनसाधारण की मौल 
कष्टन्था झुनाई पड़ेगी और उससे हम विचलित हो उठेंगे।' 
नवयुग का यह क्न्‍्दन निपीड़ित सानव-समुदाय का क्न्‍्दन होगा, 
व्यक्ति-विशेष का क्रन्दन नहीं। यह क्रन्द्न हममें दयाभाव का 
उद्गरेक नहीं करेगा, बल्कि हमारे हृदय पर आघात पहुँचाकर हमारी 
न्याय बुद्धि को जाम्मत करेगा | दया या करुणा नहीं, न्‍्याय। बहु- 
संख्यक जनसमुदाय को उसके न्याय्य मानवोचित अधिकारों से 
बदच्चित रखकर, उनका शोषण करके उनके प्रति अब तक हमने 
जो अन्याय किया है, उस अन्याय का ग्रायश्वित्त करने के लिए 
केवल न्याय-बुद्धि से प्रेरित होकर ही हमें समाज से दुःख-दारिद्न्य 
एवं अज्ञानान्धकार का उच्छेद-साधन करने के लिए तत्पर होना 
होगा । उस समय चित्त की स्वाधीनता, आत्मा की स्वाधीनता; 
अन्तरात्मा के अधिकार, संसक्षति, मानवता ये सब बातें केवल 


| १९११ ॥ 


कथन-मांत्र के लिए नहों रह जायेंगी। इस युग में ज्ञान, विज्ञान, - 
धर्म, कला, सभ्यता, संस्कृति नगरों की चतुःसीमा में केवल 
धनिकों के गृहों तक ही परिमित नहीं रहेगी। उसका उद्देश्य होगा 
महामानव का कल्याण । उसके उज्ज्वल हर्षोत्फुल्ल प्रकाश से राज- 
प्रासाद से लेकर छुटोर तक भ्रोज्भासित एवं प्रफुल्लित हो उठेगे। 
अखिल मानव के मद्गल से नूतत युग की संस्कृति का योगस्‌त्र 
कभी विच्छिज्न नहीं होने पायेगा | इस युग में देश के बुद्धिजीबी 
सम्प्रदाय का भाग्य स्बेसाधारण के साथ एक सूत्र में जड़ित होगा, 
जनगण की शक्ति में वह अपनी शक्ति, उसकी सभ्यता एवं संस्कृति 
सें अपनी सभ्यता, संस्कृति तथा उसकी स्वाधीनता में अपनी 
स्वाधीनता सममेगा। दोनों के जीवन का मूलस्नोत एक ही स्थान 
से प्रचाहित होकर साम्य एवं स्वाधीनता के महासागर में विल्लीन 
होता रहेगा। 

इसी नवयुग का आह्वान सुनकर आज नूत्तन जगत्‌ की, नूतन 
मानवता की सृष्टि करने के लिए अत्येक देश का तरुण दल--वह 
तरुण दल, जिसमें अशान्त यौवन की उनन्‍मादना है, यौवन का 
उद्यम गतिवेग है, जिसमें योवन-सुलभ चमद्नलता, महाप्राणता, 
विशालहृद्यता और लापरवाही का भाव 6०८०७४६४४९४४ है--- 
सबल हस्त से मुक्ति की जय-पताका उत्तोल्नन करते हुए सबसे 
आगे सानव-स्वाधीनता के कण्टकाकीर्ण पथ में अविचलित श्गव' 
से अग्रसर हो रहा है। आदश के आह्यन पर सब प्रकार के गृह- 
सुख एवं भोगेश्वय की उपेक्षा करके आँधी और तूफान के बीच 
अपने जीवन को लापरवाही के साथ अतिवाहित होने देने के' 
लिए छोड़ रहा है'। 


् 


प्रेम--सुक्ति या बन्धन १ 


स्वासी विवेकानन्द की एक उक्ति हैः--8]] ]0ए8 48 ७छ?क्या- 
87070, 2] 8&गशीए8858 २8 607#780607, 2! ९5]987807 
78 8, 0 6000780007 48 068४0 7 इसका भावाथ यह है' 
कि “प्रकृत प्रेम कभी संकुचित हो ही नहीं सकता, प्रकृत प्रेम 
की परिण॒ति उसके अनन्त प्रसार में ही है, इसके विपरीत जिस. 
प्रेम की परिधि छुद्र एवं संकुचित होगी, वह प्रेम प्रेम नहीं, बल्कि 
स्वार्थपरता है। एक ओर व्यापक प्रेम जहाँ जीवन का द्योतक है, 
वहाँ दसरी ओर छुद्र संकृचित प्रेम सत्यु का लक्षण है ।” प्रेस की 
साथकता उसके अंपरिसीम प्रसार में है । अथोत्‌ जब तक सनुष्य 
का प्रेम उसके निज तथा ग्रृह-परिवार की छुद्र सीमा तक द्वी परि- 
सीमित रहता है, तब तक वह प्रेम मनुष्य के लिए रुख श्रेम का 
बन्धन ()0७77०४० 9०१0»20) बचा रहता है। यह रुग्न प्रेम 
मनुष्य के व्यक्तित्व को जीवन की बृहत्तम परिधि में विकसित 
नहीं होने देता, उसे सुक्ति के आनन्द का उपभोग करने की प्रेरणा 
प्रदान नहीं करता | जिस प्रेम की साथकता केवल निज एवं निज 


[ १३ |] 


गृह-परिवार की चतुःसीमा तक ही परिमित रहती है, जिस प्रेम 
का लक्ष्य होता है. केवल में और मेरा, वह प्रेम भनुष्य के हृदय 
में उस गभीरतम अनुभूति की सृष्टि नहीं कर सकता, जिस अनु- 
भूति द्वारा एक मनुष्य के साथ दूसरे मनुष्य का जो एक प्रकार का 
हृदयगत गंभीर सम्बन्ध होता है उसे अनुभव किया जा सके । 
इस अलुभूति का उत्स होता है, प्रेम और इस प्रेम की अभिव्यक्ति 
होती है. कल्पना-शक्ति के स्फुरण में । जेसा कि आस्कर बाइल्ड 
ने कहा है; 6 ॥827॥]8४ं०ा 78 87799 8 7798788- 
४8&70०॥ 07 ]076 ” शअथौतू “कल्पना-शक्ति प्रेम की अभिव्यक्ति 
के सिवा ओर कुछ नहीं है। इस कल्पना-शक्ति का जब अबाघ 
रूप में स्फुरण होता है, उस समय मनुष्य एक नूतन दृष्टि लेकर 
जगतू्‌ की यावतीय वस्तुओं को देखने लगता है। उसकी यह 
नूतन दृष्टि उसमें एक नवीन प्रेरणा की सृष्टि करती है। यह 
प्रेरणा उसके व्यक्तित्व को द्गिद्गिन्त सें प्रसारित कर देती है, 
छ्ुद्र स्वार्थो की परिधि से उठाकर बृहत्तर क्षेत्र में उसकी आत्मा- 
को मुक्त कर देती है। उसके सामने एक नूतन भाव-राज्य उपस्थित 

हो जाता है। इस भाव-राज्य में मन के प्रवेश करने पर मनुष्य 
को अपना सा्वेजनिक रूप देख पढ़ता है। अब तक उसे जहाँ 
अपना निज रूप ही दिखाई पड़ता था, वहाँ अब उसे अपना वह 
विराट रूप दिखाई पड़ता है; जिसमें वह अखिल विश्व-मानवता 

के साथ अपने को सम्बद्ध पाता है और विश्व-सानव की वेदनाओं 

सें अपनी वेदना को प्रस्फुटित होते देखता है। अब कल्पना-शक्ति 

के सह्दारे उसमें वह क्षमता आ जाती है, जिससे वह दसरों के 

बोच अपने को परिव्याप्त कर दे सकता है, दूसरों की वेद्नाओं 


री 


[ १४ ) 
“की अनुभूति के लिए अपने हृदय के वातायन को मुक्त कर देता 
है। कवि एवं विश्व-सानव-प्रेसी सहापुरुष इसी कल्पना-शक्ति को 
लेकर मनुष्य-मात्र के खुख-दुःख को अपना छुख-दुःख समभते 
लगते हैं। इसी कल्पना-शक्ति ने विश्व-सानव-प्रेमी कवि हिटमैन 
को यह ऋहने के लिए उ््नेरित किया था कि “! फ्र ए0- 
6ए७7 3 89 7906७ 070 ४78 7080 9ैं ७9] ]6 ७70 
ए0079७' 00॥008 798 8॥9)!] ]78 798 | फ़ाशोंर एछ0- 
8ए87 4 868 ग्रापर#॥ 968 29799.” अथोत्‌ “मार्ग में में जिस 
किसी को पाता हूँ, वह सुझे अच्छा लगने लगता है ओर जो 
कोई मुझे देखता है, वही मुझे चाहने लगता है । में समभता हूँ 
कि जिस किसी को मैं देखूँ, उसे अवश्य प्रसन्न होना चाहिए॥” 
मनुष्य मात्र के प्रति जो यह कल्पनात्मक सहानुभति है, यह तभी 
उत्पन्न हो सकती है, जब कि मनुष्य प्रेमपूर्ण दृष्टि लेकर सब कुछ 
देखता है, प्रेसपूर्ण हृदय से सब कुछ अनुभव करता है। उसे 
गेसा अतुभव होता है. कि उसके अन्तरतस में प्रेम का जो निर- 
वच्छिन्न रस-प्रवाह प्रवाहित हो रहा है; उसके कोमल स्पश में 


चाहे जो भी मनुष्य आ जायगा, उसमें आलनन्दोद्रेक हुए बिना 


नहीं रहेगा ॥ और कोन ऐसा है, जो उसके श्रेम के कोमल रपशे 
के योग्य नहीं हो ? क्‍या अपने प्रेस का प्रसाद विवरण करने में 
वह साधु और असाधघु पापी और पुण्यात्मा का विवेचन करके चलेगा ? 
क्यासचसुच वह अपने को इतना सहान्‌ समझता है कि उसमें किसी 
प्रकार के दोष, त्रुटि या पाप का लवलेश भी नहीं हो ? जिसे 
बह प्रेम के अयोग्य समझता है; क्‍या वह इतना बुरा है कि 
उसके अन्दर ऐसी कोई वस्तु नहीं है, जिससे प्रेम किया जा 


ब्लड 


[ ९१५ ॥ 


सके १ जिसे हम दुष्ट, अधम, पापी या असाधु समभते हैं; हो 
सकता है कि उसके अन्दर भ्री कोई ऐसा घुषुप्त सदूगुण हो, जो 
हमारे प्रेम के मधुर स्पशे से जाम्रत हो उठे। महात्मा ईसा के जीवन 
सें एक घटना का इस प्रकार उल्लेख किया गया हे । उनके अलु- 
यायियों ने एक पतिता की उनके सामने लाकर उपस्थित किया। 
चरित्रहीना नारी को दण्ड देने के लिए जो विधान थे, उनको 
ओर ईसामसीह का ध्यान आक्ृष्ट करते हुए शिष्यों ले उनसे 
पूछा कि उक्त नारी को कौनसा दण्ड दिया जाना चाहिए! 
बहोँ जितने लोग उपस्थित थे, सबकी ओर देखते हुए महात्मा 
ईसा ने कहा--7,6$ भाप र ए0ए ज्ञाव0 988 76ए९7 8778 
७७ 6 ग_86: 40 0ए 6 88076 #& 07.” शअशथोतू 
५तुस लोगों में जिसने कभी कोई पाप नहीं किया हो, वही सबसे 
पहले इस ख्ली पर पत्थर फेंक्कर उसे मारे ।” यह है एक विश्व- 
सानव-प्रेमी महापुरुथः की वाणी। साधारण मनुष्य अपने 
से अपर मनुष्य का विचार करते समय उसके गुणों को तो भूल 
जाता है और विचार करता है केवल उसके दोषों एवं ब्रुटियों 
पर। इस प्रकार दूसरों का विचार करते समय वह स्वयं अपने 
को सर्वथा निष्कलुष ससमभ लेता है। किन्तु उदार हृदय प्रेसिक 
पुरुष तो ऐसा नहों समभते। जहाँ साधारण मनुष्य न्याय-अन्याय 
ओर पाप-पुण्य की कसौटी लेकर दूसरों की परख करते हैं, वहाँ 
प्रेमिक पुरुष अपनी कल्पना की श्रसारता एवं तज्जन्य अजुसूति 
को निविड्ठता लेकर दूसरों के सम्बन्ध में अपनी धारणा कायम 
करते हैं। भगवान्‌ बुद्ध ने जिस समय आम्रपाली को संघारास 
में महण किया था, उस समय उनके अन्तर में उस नारी का जो 
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रूप श्रस्फुटित हो रहा था, वह रूप उसका वारनारी रूप नहीं था, 
बल्कि एक ऐसी नारी का रूप था, जो अपने अतीत जीवन के 
दुष्कर्मों के कारण अनुतप्त होकर बुद्ध की शरण में आयी थी;, 
“सट्ठ शरण गच्छासि”, “बुद्ध शरण गच्छासि |? अनुताप-दग्ध 
हृदय एवं सजल नेत्र लेकर वह भगवान्‌ बुद्ध के पाद-प्रान्त में 
उपस्थित हुई थी। उस समय जहाँ ओरों ने उ चरित्रहीना वेश्या 
के केवल कलुषपूर्ण अतीत जीवन को देखा, वहाँ बुद्ध को उसका 
वर्तमान रूप उसी प्रकार निष्कलंक दीख पड़ा, जिस प्रकार कद- 
साक्त सरोवर के जत्न पर उत्वित सहख्दल कमल । अतीत जीवन 
की पंकिल्नताओं को पीछे छोड़कर उसके रूप में आज जो पंकज- 
श्री निर्मल निष्कलंक दिखाई पढ़ रही थी, उसी रूप को लेकर 
बुद्ध ने उस नारी का विचार किया | आज इस नारी के जीवन में 
जो एक परिवर्तत हुआ था, वह परिवतेन जिसमें नारी अपने 
सहज ग्रेम के स्पर्श से सबकी पविन्न बना देती है, उसी परि- 
वर्तत को दृष्टि में रखकर बुद्ध ने उस वेश्या को हिमसिक्क शुश्र 
गुलाब की तरह स्तिग्धोज्ज्वल पाया। इस प्रकार की कल्पनात्मक 
सहानुभूति लेकर सनुष्य का विचार करने की दृष्टि जिस सलुष्य 
में होगी, उसका प्रेम कितना गम्भीर होगा, यह सहज हो अलु- 
मान किया जा सकता है। उसके हृदय सें बहनेवाली प्रेम-सरिता 
विश्व-सहामानव-रूपी ग्रेससागर को वरड्रों में सिलकर अपनें 
अस्तित्व को विज्ञीव कर देने के ल्िण आकुल वेग से प्रधावित 
होती रहेगी । और जिस ससय इस आकुलता का वेग उसके लिए 
असझ्य हो उठता है, उस समय उसका ग्रेम समस्त वन्धनों से 
विच्छिन्न होकर, छुद्र संकुचित सीमा-क्षेत्रों का अतिक्रमण करके 
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सोमाहीन बनकर प्रसारित हो जाता है। ग्रह-परिवार की मोह: 
समता, स्वजन-परिजन का आदर-स्नेह, प्रियजनों का प्यार-सनु८- 
हार--इन सबसे परे होकर वह अपने व्यक्तित्व को निज॑ंत्व की 
परिधि से स्वेथा मुक्त कर देता है। उस समय प्रेमिक का निष्ठुर 
करुण रूप कितना सुन्दर माल्म होता है ! कपिलवस्तु के राज- 
कुमार ने गम्भीर निशीथ में सोती हुई प्रियतमा भायो तथा उसकी 
गोद में चिपटे हुए सुकुमार नन्‍हें बालक राहुल को छोड़कर जब 
राजप्रासाद से प्रयाण किया था; उस समय का दृश्यपट कितना 
करुण-सुन्दर है. । विश्व-वेद्ना की अनुभूति होते ही राजकुमार 
के हृदय की ग्रेम-सरिता बाँध तोड़कर उच्छुलित हो पड़ी और 
प्रेमिक राजकुमार प्रेमिक संन्‍्योसी के रूप में संसार के ढुःख- 
पीड़ित प्राणियों का अश्रुमोचन करने के लिए व्याकुल् हो उठा। 
राजकुमार गौतस के इस संन्यास के रुद्र रूप ' में भी इस प्रकार 
की एक करुण कोमलता है, जो अनिवर्चनीय माधुय से परि- 
पूर्ण है। 

वर्तमान युग के मानव-जीवन में प्रेम का जो हस इतना संकु- 
चित रूप देख रहे हैं, इसका, कारण क्या है ? वह प्रेम, जो 
मनुष्य के व्यक्तित्व को बन्धनों से मुक्त करके उसे असीम आनन्द ' 
का उपभोग करने की प्रेरणा प्रदान करता है; आज उसके जीवन 
को इतना झूंखलाबद्ध क्‍यों कर रहा है? वह प्रेम जो मनुष्य 
की कल्पना को छुद्र कोटर से बहिगंत करके बृहत्तर जगतू में 
विचरण करने के लिए छोड़ देता है, आज उसकी कल्पना 
को इस प्रकार संकुचित क्‍यों किये हुए है ९? आज हममें से प्रत्येक 
सनुष्य ने अपने गृह-परिवार को क्लेकर अपने लिए एक छोटा-सा 
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संसार रच लिया है। इस संसार तक ही हसारे सारे प्रेम, स्नेह, 
अनुराग, हृदय की उदार सुकुमार वृत्तियाँ परिमित रहती हैं। 
हमारा व्यक्तित्व इसी छुद्र संसार के आवेष्टन में पंखहीन पत्ती को 
तरह फड़फड़ाकर रह जाता है। वन-विहृद़्म की तरह मुक्त 
गगन में वह विचरण नहीं कर सकता । यह सच है कि इस छुद्र 
संसार में हमें रवजनों का प्रगाढ़ प्रेम-स्नेह प्राप्त होता है; किन्तु 
यह प्रेस हमारे व्यक्तिब को खर्वे कर डालता है, उसके विकास 
के मार्ग को अवरुद्ध कर देता है और अपने आतिशय्य के कारण 
हमें सम्पूर्ण रूप से आत्मसात्‌ कर लेता है। यह प्रेम प्रेम न 
होकर एक ऐसा रुप्त प्रेम है, जिसके बन्धनों में, आबद्ध होकर 
मनुष्य के व्यक्तित्व का, उसकी आत्मा का हनन हो जाता, है। 
सलुष्य मनुष्य के साथ, समाज के साथ अपना सम्बन्ध स्थापित 
नहों कर सकता, वह बृहत्तर जातीय जीवनरूपी मद्दासागर में 
अपने जीवन को प्रवाहित होने देने के लिए छोड़ नहीं सकता। 
उसका व्यक्तित्व अवश बन जाता है, भप्रवृत्तियाँ भीरु हो जाती 
हैं और उसके जीवन के सारे पुरुषाथे; सारे कर्मोद्यम उसके गृह 
के प्राचीर तक आबद्ध रह जाते हैं। मनुष्य के व्यक्तित्व, उसके 
मन और उसकी आत्मा को सझ्जीणोें एवं शज्नललित बनानेवाला जो 
यह रुग्न प्रेम है, इससे मुक्त होना ही इस समय हमारे जीवन की 
एक प्रकृत समस्या हो रही है। जैसा कि एक लेखक ने लिखा 
है-'एुफ्रछछ 8 एप ०6 788 90007 9 0प7 [768 
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जीवन की एकमात्र प्रकरृत समस्या यही है कि हम रुग्ण प्रेम के 

बन्धन से अपने को मुक्त करने का उपाय हूंढें | हमें मुक्त दोता 
होगा--मुक्त होना होगा उन लोगों के बंन्धन से, जो अपने 
प्रेम द्वारा हमें अपना दास बनाकर रखना चाहते हैं, हमारी 
'हत्या करना चाहते हैं।” इस प्रकार का जो पश्रेम है, वह 
स्वस्थ प्रेम न होकर रुग्ण इसलिए है कि वह प्रेम के नाम पर 
हमारी मनोदृत्तियों को छुद्र, संकीर्ण एवं स्वार्थपर तथा हमारी 
आत्मा को संकुचित एवं अवसादग्रस्त वना डालता है। और 
आश्चर्य की बात तो यह है कि इसी प्रेम के नाम पर आज 
दाम्पत्य-जीवन की सहिसा हमारे सासने अपार्थिव रूप में अंकित 
की जाती है। आज इस रुग्ण श्रेम का प्रधान आश्रथस्थत्न हो 
रहा है हमारा दाम्पत्य-जीवन--वह दाम्पत्य-जीवन, जिसको 
माता, पिता, भाई, बहन तथा अन्य सग्े-सम्बन्धियों और उनके 
आश्रितजनों के पारियारिक रूप से संकुचित करते-करते हमने 
इतना छुद्ग बना डाला है कि इसमें पति और पत्नी के सिवा और 
किसी के लिए स्थान नहीं रह गया है। इस दाम्पत्य-जीवन का 
सारा केन्द्र होता है. “मैं।” इसी “मैं?-रूपी धुरी पर दास्पत्य- 
जीवन का रथचक्र घूमता रहता है। एक छोटा-सा सुन्दर घर, 
मैं, मेरी पत्नी और मेरे बच्चे, सजे हुए, ड्राइंग रूम और सोने के 
कमरे, बाथ रूस, ठेखु ल, आलमारी और कुसियाँ, घर के पीछे एक 
छोटा-सा उद्यान, सवारी के लिए एक मसोटरगाढ़ी। दिन-भर 
आफिस में काम करके सन्ध्याकाल घर आना और आराम-कर्सी 
'पर लेटे हुए पास में खड़ी पत्नी से मदुलालाप करना | फिर टेबुल 
के पास सबका सिलकर भोजन करना, सबको साथ लेकर 
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सिनेमा देखना, रेडियो के गाने और हारमोनियम पर सड्लीत, 
पत्नी के लिए सेण्ट और नयी-नयी साइड़ियाँ खरीदना और बैंक 
में रुपया जमा करना | बस, यही आज हमारे दाम्पत्य-जीवन की 
चरम परिणति हो रही है । इस जीवन की सुख-शान्ति ही आज 
हमारे ल्लिए एकमात्र कास्य हो रही है | इस दाम्पत्य-जीवनरूपी 
कारागार में अपने सन्प्राण एवं आत्सा की बन्दी बनाकर रखने 
में हमें अनिवंचनीय झुख प्राप्त होता है । यदि इस सट्ठीर्ण जीवन 
की झुख-शान्ति का सौभाग्य ग्राप्त हो जाय, तो फिर वृहत्तर जीवन 
की चिन्ता कौन करे। देश नहीं, राष्ट्र नहीं, समाज नहीं, केवल 
में और मेरा छोटा-सा ग्रह-संसार। इसमें और किसी के लिए: 
प्रवेश का अधिकार नहीं। भेरी सम्पत्ति, भेरी विद्या-बुद्धि, मेरा 
वित्त-वैभव जो कुछ है, उसका उपभोग केवल में, मेरी पत्नी और 
मेरे बच्चे कर सकते हैं। औरों का इसमें कोई भाग-हिस्सा-नहीं। 
किसान और मजदूर मेरे लिए अन्न पैदा करते हैं, जुलाहे कपढ़ा' 
बुनते हैं, मजदूर और राजमिस्तरी रहने के लिए मकान बनाते हैं 
सही; किन्तु उनके सुख-दहुःख से मेरा क्या सम्बन्ध ९ कोटि-कोि 
अज्नहीन एवं वशस्चहीन नरनारियों की दुःख-दुर्दशा, पार्कों में ब्रेंचों 
पर सोकर दिन बितानेवाले दल के दल बेकार शिक्षित नवयुवक, 
काम न मिलने की घोर निराशा में युवकों की आत्म-हत्या-- 
इन सब समस्याओं को क्षेकर कौन साथापन्ची करे। समाज के 
अन्दर प्रत्येक नर-तारी को सनुष्य के रूप में जीवित रहने का 
जो जन्मसिद्ध अधिकार है, वह तो आदशवादी सोशल्िस्टों का 
बप़् और खामख्याली और सत्य है, केवल मेरी सम्पत्ति और 
ह्ययमी हकों से मेरी निश्चित आय ! जब तक, मेरे ये रवार्थ 
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हसारी आधुनिक जीवन-यात्रा सें दाम्पत्य-जीवन का यही 
रूप आज हमारे लिए एक ज्वलन्त सत्य हो रहा है । इस प्रकार 
एक-एक दम्पति को लेकर हमने अपने लिए एक-एक नीड को 
रचना कर रखी है, जिसका बाह्य जगत्‌ के साथ कोई सम्पर्क 
नहीं रह जाता। किन्तु एक नीड में जन्म लेनेवाला पक्ती-शावक 
जहाँ पह्ड-युक्त होते ही उस नीड का परित्याग करके यथेच्छ वन- 
विहार के लिए निकल्न जाता है, वहाँ मनुष्य अपने उस नीड के 
अन्दर बन्द रहने में ही अपना परम सौभाग्य समभता है। 
इसी दाम्पत्य-जीवन का आश्रय ग्रहण करके आज हमारी जीवन- 
धारा निरवच्छिन्न रूप में प्रवाहित हो रही है। जीवन की इस 
सड्टीर्णता में, उसके बन्धनों में ही हमें आनन्द मिल रहा है। 
“इस जीवन में रहते हुए हमने उसके वातायन-पथ को इस प्रकार 
बन्द कर रखा है, जिससे बाह्य जगत्‌ की वायु का उसमें किसी 
प्रकार प्रवेश ही न हो सके | दाम्पत्य-जीवन के' इस रूप पर भुग्ध 
होकर जहाँ हमने उसके चतुर्दिक्‌ एक प्रकार के पवित्र वातावरण 
की सृष्टि कर रखी है, वहाँ उसके इस कदय सद्डी्ण रूप का 
चित्र चित्रित करते हुए विख्यात कवि और लेखक ।), मे ,8छ- 
70706 ने अपनी पुस्तक “शै०ए्तक्ना 79 7,09७” में लिखा है-- 
“[प6 छ0गते 9 ॥9 ०0079068, 8७७०॥ 20प्रू-8 उत्तर 78 ठप 
॥06 #0प86, ज़/0एऱ 78 0छत ]86 उराश-889, धगते 
85678 ॥7 ॥8 07 प्रातर8 ए77ए78०0ए--४ 78 ४8 7008 
7079प्रोअंए७ शाण8& ०0 ७७४), सारा संसार आज दस्पति के 
रूप में वास कर रहा हे, प्रत्येक दम्पति ने अपने लिए एक छोटा- 
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सा घर बना लिया है,. जिसमें वह अपने छ्ुद्र स्वार्थोँ की देख- 
भाल करता है' और अपनी इस छुद्र गोपनता में वह शाक तरकारी 
की तरह पकता रहता है। प्रथ्यी पर इससे बढ़कर विरक्तिकर 
वस्तु ओर क्या हो सकती है।” इस कथन पर उपन्यास का एक 
पात्र जेरल्ड पूछता है--यह तो ठीक है; किन्तु इसके लिए दूसरा 
उपाय क्या है ९ 

इस प्रश्न के उत्तर में दूसरा पात्र बर्किन कहता है---“07७ 
50प्राँत 8ए०वत॥े फंड ॥0706 78॥#70 सै; 78 70॥ 80 86 
पाएं, 7 38 & 9097 07 60ज़न्‍्क'वीगर688, 0॥6 शीठ्पोत' 
706ए७7 ]9ए७ & ॥0786.” अथोौत्‌ू--'घर बसा कर उसी के 
अन्दर अपने व्यक्तित्व को आवद्ध कर देने की जो यह भ्वृत्ति है, 
उस प्रवृत्ति का हमें वर्जन करना होगा। यह कोई प्रद्नत्ति नहीं है, 
बल्कि अभ्यासगत भीरुता के कारण हममें यह प्रवृत्ति उत्पन्न हो 
जाती है । इस प्रकार घर बनाने की जो प्रवृत्ति है, उसका हमारे 
जीवन में कोई स्थान ही नहीं होना चाहिए।” दास्पत्य-जीवन 
स्वतः कोई कदये वस्तु नहीं है। पुरुष और स्त्री के बीच स्थायी: 
संयोग होना वाब्छनीय है। किन्तु यही संयोग, सब कुछ नहीं 
है। पुरुष-खी के इस स्थायी सम्बन्ध को, उसके दाम्पत्य-जीवन' 
को हम उस समय कुत्सित बना डालते हैं, जब कि इस सस्बन्ध 
को ही हम सर्वोपरि और एकमात्र समभ लेते हैं। पति-पत्नी के 
बीच जो प्रेस-सम्बन्ध है, उससे परे और कोई. श्रेम-सम्बन्ध हो 
ही नहीं सकता, में और मेरी पल्ली--इन दोनों के बीच किसी 
अपर व्यक्ति के लिए कोई स्थान हो ही नहीं सकता, इस प्रकार: 
की भावना से युक्त होने पर ही दास्पत्य-जीवन में सब प्रकार की” 


[ २३ ) 
सद्भीणता, हीनता .एवं न्‍्यूनता आ जाती है। “0608०8९ (09 
78907 एक्९शा॥ परध्ा धाते शक्कर) 48 77808 ॥08 
5प्र7076 धा7वे €उछप्रशए8 7ले॥४०ग्ण79, शीक/8 जछी8'8 
2] (58 ध्रद्ा688 - ध्ाते 776४77088 धयार्त ग्राष्ठपी लं०१0ए 
007768 47 
हा, तो दाम्पत्य-जीवन को इस सड्लीर्णता एवं हीनता से मुक्त 
करने का उपाय क्या है ? जेरल्ड कहता है--'४०८ ॥8ए७ छ० 
॥0 8९06 00797 6 0ए76-870प-गक्राए79829 068 7700 
78 7०468)... ७ शक्मा+ 80ए9णगगाए 9709पै# व 
एछशस्‍०ए७ 7४ 786 + 34608 9७४४४० एछै४४०78॥7 
ए७प्र9छा पक्षा शाएे पर॥--8१ १6079 60 * 77%777928 
अथोत्‌--“प्रेम और विवाह के आदर्श को हमें उसके आधार- 
स्वरूप उच्च स्थान से कुछ नीचे ले आना होगा। हम इसकी अपेक्षा 
कुछ व्यापक वस्तु चाहते हैं। दाम्पत्य-सम्बन्ध के अतिरिक्त मैं 
एक मल्नुष्य के साथ दूसरे मनुष्य का जो पूर्ण सम्बन्ध है, उसमें 
विश्वास करता हूँ ।” तो कया ये दोनों सम्बन्ध एक समान कहे 
जायेंगे ? एक समान भले ही न हों; किन्तु दोनों समान रूप में 
महत्त्वपूर्ण, समान रूप में सजनात्मक और समान रूप में पवित्र 
हूँ---०५प०ए गर॥ए00४॥॥ ७१पथीए ००९४४ए७, ९0०४५ 
8907'80', 
मनुष्य के साथ मनुष्य का जो सहज निगृढ प्रेम-सम्बन्ध है, 
वह सम्बन्ध आज इस दाम्पत्य-जीवन की सद्भलीणता के कारण 
हमारे जीवन से विच्छिन्न होता जा रहा है| किन्तु दाम्पत्य-जीवन 
के इस रुग्ण प्रेम के बन्धनों से अपने को मुक्त करना क्या सहज 
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है? इस प्रेम का जो जादू है; वह हमारे मन-प्राण को अभिभूत 
किये रहता है। श्रिय जनों की अश्रु-कोमल आइ्लल्ाओं से मुक्त 
होकर अपने को सबके बीच' व्याप्त कर देना आज हमारे लिए 
लोह-शड्डलाओं से मुक्त होने की अपेक्ता भी कठिन हो रहा है । 
गृह-परिवार के सनेह-स्पश पुलकित शान्त वातावरण में इतने दिलों 
तक जीवन व्यतीत करते रहने के क्रारण आज हमारे लिए इसको 
सतिक्रमण करके अग्रसर होना दुष्कर हो रहा है। किन्तु रक्त 
एबं दाम्पत्य-प्रेस के इस सम्बन्ध की अपेक्षा प्राणों का जो बृहृत्तर 
सम्बन्ध है, उस सम्बन्ध की कया हस उपेक्षाकर देंगे ? प्राणों के 
निगृढ़ सम्बन्ध के कारण मनुष्य के साथ हमारी जो आत्मीयता 
है, उस आत्मीयता से क्या हम विमुख हो जायेंगे ? विश्व-सानव 
के साथ अपने को संयुक्त कर देने की जो आह्वानवाणी आजम 
हमें सुनाई पड़ रही है, उस वाणी को हम अन-सुनी कर देंगे ? 


जीवन को किस रूप में ग्रहण करें ( 


सृष्टि के आदि से ही मनुष्य ने इस जगत्‌ को दो रूपों में 
देखा है । एक ओर तो वह अपने समान ही इस जगत्‌ को सजीब 
एवं सचेतन रूप में देखता है और इच्छामय रूप में उसकी 
कक्पना करके उसके साथ अपना सामझतस्य स्थापित करते की 
चेष्टा करता है। उसके इस अवास्तव कल्पना-मय जगत्‌ में जगत 
की सम्पूर्ण क्रियायें स्वभावतः ही भाव-प्रवण होती हैं.। मनुष्य 
अपने भावुकतापूर्ण बिचारों के अनुसार जगत की सृष्टि करके 
एक ऐसे स्वप्न-लोक में विचरण करता है, जहाँ वारतव-जगत्‌ 
से उसका सम्बन्ध बहुत कम रहता है। उसके इस जगत्‌ में' 
कवित्व एवं साधुये का अभाव नहीं होता। अपनी भाव-प्रवण 
चिन्ता की सोहिनी शक्ति द्वारा वह अपनी नव-नव आकांक्षाओं 
की पूर्ति करता रहता है। दूसरी ओर वास्तव-जगत्‌ है, जो मलुष्य 
की दृष्टि में निर्मम प्रयोजन का जगत्‌ प्रतीत होता है. और इस 
प्रयोजन के जगत्‌ को सनुष्य को पग-पगपर स्वीकार करना पढ़ता 
है । इस प्रयोजन के जगत्‌ पर सनुष्य कल्पनामयी चिन्ता हारा 
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नहीं; चल्कि व्यावहारिक चिन्ता द्वारा विचार करता है। इस जगत्‌ 
के संस्पश में मनुष्य में जिस चिन्ता-घारा का विकास होता है. 
उस्रका उद्गमस्थान होती है मनुष्य की उद्धाविनी: शक्ति--जिसके 


हारा वह अपनी परिष्थिति को अपने अनुकूल बनाने की चेष्टाः 


करता है। मनुष्य अपनी व्यवहार-कुशल बुद्धि द्वारा इस प्रयोजन 
के जगत्‌ को, उसके रहस्यों को निजायतत करके अपने जीवन की 
देनन्दिन समस्याओं का समाधान करता है। इस प्रकार जड़- 
जगत्‌ को आज्ञाधीन करने की जो प्रचेष्टा है, उसी को लेकर आधु- 
निक जड़-विज्ञान ( 5८०7०७ ) का जन्म हुआ है। इस जढ़- 
विज्ञान ने एक ओर जहाँ प्रयोजन के जगत्‌ में मनुष्य को अनन्त 
शक्ति एवं समृद्धि प्रदान की है, वहाँ दूसरी ओर उसके हृदय में 
सामाजिक, राजनीतिक एवं अर्थनीतिक जीवन में वैज्ञानिक मनो- 
भाव के आधार पर नूतन दृष्टिकोण से विचार करने की प्रेरणा 
भी उत्पन्न की है । इस प्रेरणा के परिशाम-स्वरूप ही इस समय 
हम जीवन के समस्त क्षेत्रों में नूतन मतवादों ( 700089 ) की 
सृष्टि होते देख रहे हैं । इन मतवादों के कारण मनुष्य की दृष्टि 
गम्भीर, मौलिक एवं व्यापक हो रही है' और वह जीवन-यात्ना में 
अभिनव पर्थों का अनुसरण कर रहा है। यह मतवाद ही जब 
मनुष्य के मन में प्रेरणा का सद्चार करता है, तो वह पुरातन के 
भस्म-स्तूप पर नूतन के निमोण की शक्ति प्राप्त करता है। नूतन 


सतवादों की श्रेरणा प्राप्त किये बिना मनुष्य वह जीवनी शक्ति प्राप्त 


कर ही नहीं, सकता, जिसकी बदौलत वह वास्तविक जगत्‌ के 
साथ, उसकी विषम परिस्थितियों के साथ अपने जीवन का समन्वय 

र्‌ प्र 
साधन कर सक्कता है। घर, दशेत और अध्यात्म की साथकता 


बन्‍्न- 
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इसी में है' कि वह मनुष्य को नूतन परिस्थितियों के अनुकूल 
अपने जीवन को गठित करने, उसके साथ सामझरय स्थापन 
( #0]ंप४४४१०॥६ ). करने की प्रेरणा उत्पन्न करे, जिससे जीवन 
की सजीवता अछुणण बनी रहे । जीवन की यह सजीवता ही 
मनुष्य की भाव-धारा को इतनी व्यापक, उदार एवं परिवत्तनशील 
बनाये रहती है कि वह नूतन मतवादों से सन्त्रस्त नहीं होता; 
यल्कि उन्हें अपनाकर उनसे शक्ति लाभ करने की चेष्टा करता है।' 
इसके विपरीत जहाँ धर्म, अध्यात्म एवं दर्शन अपनी व्यापकता 
एवं मौलिकता को खोकर जड़वत्‌ बन जाते हैं. और उनमें सजी- 
वता की सृष्टि करने की शक्ति नहीं रह जाती, वहाँ वे मनुष्य की 
बुद्धि को कुस्ठत और उसकी कम-अ्रचेष्टा को पंगु बना देते हैं, 
जिससे नवयुग की नूतन वाणी उसके करण्ण-कुदरों पर आधघातं 
करके भी उसके हृदय के अन्दर प्रविष्ट नहीं हो पाती । छुछ नूतनः 
करने का प्रयास उसमें बहुत कम देखा जाता है। अलसतन्द्रावि-- 
जड़ित जीवन लेकर वह किसी प्रकार उसे वहन करता रहता है: 
ओर इस जड़ता पर आध्यात्मिकता का आरावरण डालकर वास्तव- , 
जगत्‌ के इन्द्ों से कायरताजनित भय के कारण भागने का मौका: 
ढूँढ़ता रहता है । 

हमारे दुभोग्य से हमारे देश के अध्यात्म एवं दर्शन ने अपनी 
व्यापकता, सौलिकता एवं समीवता को खोकर हमारे जीवन को 
वास्तव-जगत्‌ से विच्छिन्न करके उसे इस प्रकार कर्महीन एवं: 
अचल बना दिया है कि हमारे जीवन में कोई रस ही नहीं रह 
गया है । यही कारण है कि हमें अपने सम्पूर्ण जीवन सें, चिन्ता 
एवं भावनाओं में निराशा ही निराशा दीख पढ़ती है। जीवन के 
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अत्येक क्षेत्र में श्ृंखलाओं का जाल, चिरागत प्रथाओं के बन्धेन 
तथा नूतन उद्धाविनो शक्ति के अभाव के कारण हमारी प्राण-शक्ति ' 
पग-पगपर प्रतिह॒त होती रहती है। आधुनिक थुग की अभिनव 
भाव-घाराओं के अजज्र प्रवाह में पड़कर भी हम जीवन को इस 
रूप में देखते हैं, मानो वास्तव-जगत्‌ से--निष्टुर प्रयोजन के 
जगत्‌ से उसका कोई सम्पर्क ही न हो। सामाजिक संस्कारों 
के दासत्व में आबद्ध होने के कारण, घम) अध्यात्म एवं दर्शन के 
मिथ्या ज्ञान के कारण एक ओर तो हम संसार को, उसके भोगे- 
श्वय को माया मोह एवं प्रलोभन समभते हैं. और दूसरी ओर 
जब वास्तव-जगत्‌ का निष्ठुर कशाघात हमारे ऊपर होता है, तो 
हम जीवन से इस श्रकार चिपके रहते हैं, मानो उसका कभी 
नाश ही नहीं होगा। वास्तव-जीवन में प्रतिहत एवं लाब्छित 
होने के कारण ही आज हसारा जीवन आध्यात्मिक एवं वास्तविक 
जीवन के बीच में त्रिशंकु की भाँति लटक रहा है और दोनों में 
समन्वय स्थापित करने की हममें शक्ति एवं प्रेरणा न होने के 
कारण हम अपने जातीय जीवन को सुसद्गठित करने में अक्षम 
हो रहे हैँ । जीवन के साथ हमारा मनोभाव वैज्ञानिक न होकर 
इतना अस्वाभाविक बन गया है कि उसमें सजीवता, शक्ति एवं 
बैचित्य का सर्वेथा दैन्य दीख पड़ता है । निराश जीवन, अव्य- 
वस्थित मनोसाव एवं निस्तेज आत्मा लेकर जहाँ जीवन घारण 
बकेया जाता है, वहाँ न तो वास्तविक जीवन से संयोग स्थापित 
हो सकता है और न मानव-जीवन की साथकता ही हो 
सकती है। 
हमारे जातीय जीवन को अनुप्राणित करनेवाली वह फिला- 
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सफी, उसकी वह चिन्ताधारा आज कहाँ है; जिसमें योवन का- 
उद्दाम गतिवेग हो, जीवन के प्रति प्रगाढ़ अनुराग का निद्शंन, 
हो । जीवन तो अवहेलना करने की, उसे तुच्छ समझने की' 
वस्तु नहीं है। जो जन्म से ही वास्तव-जीवन को कर्म-कोलाहल- 
सय जीवन को हेय समझकर कर्सममय जीवन से विराग अहणः 
करने में ही जीवन की सार्थकता समभते हैं, छिन्हें जन्म से ही' 
यह शिक्षा मिलती है. कि “ब्रह्म सत्य॑ जगन्सिथ्या?, “अथ मन 
भावय नित्यमू। नास्ति ततः सुखलेशः सत्यम”, जिन्हें धर्मंचचो' 
भगवद्भजन एवं अध्यात्मवाद के नाम पर जड़ता, अलसता, वनर 
वास एवं वैराग्य की शान्ति को काम्य सममभने की प्रेरणा मिलती 
है ; किन्तु इसके साथ ही जो वास्तव-जगत्‌ के तथ्यों को उपेक्ता 
न कर सकने के कारण अपने चिरागत संस्कारों को लेकर अलस) 
कर्मोच्यमहीन निराश जीवन के साथ संग्राम करते रहने में निरत 
रहते हैं, उनका जीवन यदि विश्वंखल एवं विफल नहीं हो, तो और 
किसका हो सकता है_। यह जीवन कज्षणभंगुर है, “मा कुरु घन 
जन यौवन गये, हरति निमेषात्‌ कालः सर्वेम्‌ ।” अतएव दो दिन 
इस जीवन के लिए इतना प्रयास करने, मन को व्यस्त करने की 
क्या आवश्यकता है। लौकिक जीवन की अपेक्षा पारलोकिक 
जीवन ही हमारे लिए विशेष काम्य है, उसकी ही चिन्ता करनी 
चाहिए--इस प्रकार की भाव-घाराओं में अवगाहन करते हुए 
जिस समय हम कल्पतासय अध्यात्म-जगत्‌ में विचरण कर रहे 
थे, उसी समय हमारे द्वार-देशपर बाह्य शत्रुओं का कराघात होने 
लगा । किन्तु मिथ्या वेदान्तालसनिन्द्राविजड़ित जाति का,चेतन्यो- 
दय नहीं हुआ | इसका फल्न यह हुआ कि जहाँ हस वास्तव-जगत 
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"के प्रयोजनों से पदले बहुत कुछ निश्चिन्त थे और उससे मुक्त होने 
की कामना कर रहे थे, वहाँ वास्तव-जगत्‌ के निर्मम प्रयोजनों का 
अभाव हसारे जीवन में इतना बढ़ गया कि आज हमारा सम्पूर्ण 
जीवन ही एक मात्र इन्हों समस्याओं के समाधान में व्यतीत हो 
जाता है ओर फिर भी हम वास्तव॑ं-जगत्‌ को मायामोह समभने 
का भान करते हैं। यही तो हमारे जीवन की इस समय सबसे 
बड़ी भण्डता हो रही है'। शझ्कुराचाय की “चर्पटपञ्लनरीः और 
'मोहमुद्ठल” की पुनराचृत्ति चाहे हम कितनी ही करते रहें ; किन्तु 
हमारे व्यावहारिक जीवन में हमारे दुबेल स्कन्धों के ऊपर जो 
मुद्बल् पढ़ रहा है, उसकी अनुभूति तो हम मसे-सर्म में कर रहे 
हैं। जीवन को चिरकात से उपेक्षा की दृष्टि से देखने, जीवन के 
प्रति अनुराग नहीं, विराग को ही काम्य समझने तथा मरश- 
सद्भीत से सन-प्राण . को परिष्लावित करने के कारण ही आज 
हमारा जीवन इतना निरानन्दपूर्ण बन गया है. कि उसमें जो 
स्वासरस्य है, उसका उपभोग हम कर ही नहीं पाते। सारा जीवन 
हाय हाय ! अभाव; देन्य और क्रन्दन ! मृत्यु की भीषण कराल 
छाया से भीत सन्त्रस्त जीवन ! भोग की आकांक्षाओं को मन में , 
पोषण करते हुए भी नवोद्यमपूर्वेक कमेन्षेत्र में प्रवेश करने की 
अक्ष॒मता ! जहों जीवन का वसन्तोत्सव हो रहा है, जहाँ ग्राणों 
का चाद्वल्य एवं उच्छुवास है, जहाँ वीर बनकर वघुन्धरा को 
भोग करने की दुर्दमनीय आकांक्षा और उसकी पूर्ति के लिए 
अनवरत अक्लान्त कर्मोद्यम है, वहाँ से दुर--अति दूर विताड़ित 
'होकर अन्धकार में पड़े हुए हम नेराश्य की धूमिल रेखाओं से 
अपने जीवन का जाल बुन रहे हैं। हमारी घमनियों की चंचल 
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रक्षधारा इस निराशावाद की फिल्लासफी को सुनते-छुनते झुत्यु के 
तुषार-शीतल कर स्पशे से इस प्रकार जम गयी है कि उसमें प्राण- 
स्पन्द्न कभी होता ही नहीं। असहायभाव से जीवन-भार को' 
वहन किये हुए हम किसी प्रकार हिल-डुल रहे हैं। स्नेहामाव में 
जीवन-अदीप किसी प्रकार टिमटिसा रहा है। इसके क्षीण भूमिल 
प्रकाश में हमें पथ का सन्धान ही नहीं मिलता । चारों ओर 
नेराश्य, हा हताश | अपसान, तिरस्कार एवं लाउछना ! पराधीन 
एवं परपदानत बचकर जीवन व्यतीत करना; भीख माँगकर तथा 
सब प्रकार के कुकर्स करके उद्रज्वाला को शान्त करना, अन्न- 
वस्भाभाव-मोचन के लिए दास बनकर प्रभुपदलेहन करना, चाहु- 
कारिता करना, अपनी आत्मा तक को बेच डालना और फिर भी 
यह कहना कि पद्मपत्र के समान जीवन क्षुशरथायी है, संसार 
मिथ्या है और अर्थ अनथ का 'मूल है ? भत्रा इससे बढ़कर 
विडस्बना और क्या हो सकती है ? जो पराधीन बनकर दासवत्‌ 
जीवन व्यतीत कर रहे हैं, जिनके मानवीय अधिकारों की ग्राप्ति 
दूसरों के अनुअह पर निर्भर करती है, जिनमें बल-विक्रम एव 
पुरुषाथ का अभाष है, जिन्हें युद्ध के नाम से ही ज्वर हो आता 
हे, उनके मुख से युद्ध की निन्‍दा शान्ति की स्तुति एवं बिश्व-पेम 
की बड़ी-बढ़ी बातें नितान्त हास्यस्पद साल्ूम पड़ती हैं। जो वीर 
चनकर अपनी शक्ति और पराक्रम से पृथ्वी को भोग रहे हैं, जो 
स्॒देश-रक्षा के लिए प्राणों की समता का परित्याग कर सकते हैं, 
जो जीवन के समान ही मृत्यु को भी खिलवाड़ समभते हैं. और 
कवि के इस कथन में कि “जिसे सरना नहीं आया, उसे जीना 
नहीं आया” विश्वास रखते हैं, उत्के ही मुख से शान्ति एवं विश्व- 
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प्रेम का महिमागान शोभा देता है । जिनके लिए जीवन-घारण 
एक अभिशाप न होकर परमात्मा का एक बहुत बढ़ा दान है, 
सष्टि-सौन्दर्य उपभोग करने की एक श्रेष्ठ कत्ता है, जिनका जीवन 
जीवन की असारता एवं च्णभंगुरता का गान गाने में अतिवादित 
नहीं होता, जो म्लानवदन, विषण्णचित एवं भप्महृदय लेकर नहीं 
बल्कि सहास्य उत्फुल्लानन, प्रसन्नचित्त,' यौवनोचित आवेश एवं 
उत्साह से परिपूर्ण हृदय लेकर बचना चाहतें हैं, जो कर्मेबहुल 
जगत्‌ के कोलाहल एवं प्रतिदन्द्रिता के बीच भी परिपूर्ण गौरब 
के साथ अपनी जीवनतरिणी को खे ले जाने की उमंगें रखते हैं, 
वे कावर रबर में वेराग्य का करुण गान गा-गाकर सृत्यु का स्मरण 
नहीं करते, बल्कि वीर की भाँति लापरवाही के साथ डसका 
स्वागत करते हैं । 
जब से इस प्रथ्वी पर मनुष्य का अवतार हुआ, तभी से हम 
उसके जीवन को एक विराट्‌ कर्मोद्यम के रूप में अग्नसर होते 
देख रहे हैं। अविराम गति से अनादि काल से मनुष्य की यह 
जययात्रा न मालछूम किस ओर प्रधावित हो रही हैं। शता- 
बिदयों से मनुष्य का यह अनन्त अभियान चल रहा है | मानवीय 
सभ्यता के विकास के इतिहास का प्रत्येक प्रष्ठ मनुष्य के वजञ- 
कठोर सझ्कुल्प की छाप से अद्वित है। अज्ञात को जानने की; 
अजेय को जीतने की, दुष्प्राप्य को प्राप्त करने को; कठिन को 
सहज करने की दुर्निवार आकांक्षा लेकर मनुष्य की जो यह 
जीवन-यात्रा चल रही है, उसमें वैराग्य का शान्त करुण रचर 
कहाँ है. ९ उसमें तो जीने का, मृत्यु का आलिड्लन करते हुए दिग-. 
द्गिनत में अपनी विजय-चैजयन्ती फहराने का, अमर बनकर 
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निर्मोण करने का सादक स्वर है। तो फिर हमारे जातीय जीवन: 
में जड़ता एवं मिथ्या वैराग्य का यह सुर कहाँ से आ गया, जो 
हममें जातीय जीवन के गठन की प्रेरणा उत्पन्न नहीं करता; गृह, 
समाज एवं राष्ट्र के बाधा-विध्न एवं दुर्गति का निवारण करने के 
लिये शक्ति-मन्त्र की दीक्षा नहीं देता; प्रयोजन के जगत्‌ के अनु- 
रूप हममें कम्शक्ति उद्बुद्ध नहों करता। 

“त्ायमात्मा बल्नहीनेन लधभ्यः” की उदात्त वाणी प्रचारित 
करनेवाले उपनिषद्‌, रामायण एवं महाभारत को वीर-गाथायें गीता 
में श्रीकृष्ण के पाग्वजन्य से उद्घोषित “हतो वा प्राप्श्यसि स्वर्ग, 
जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌?, “तस्मादू उत्तिए्ठ कोन्तेय युद्धाय कृत- 
निश्चय” जैसे अप्रि-वचन तो हमें प्रयोजन के जगत्‌ से दूर भागकर पर्वत 
की कन्द्रा में वैरागी बनकर शान्ति एवं निवोण की कामना करने 
का सन्देश नहीं घुनाते । जब महावीर अजुन शान्ति एवं वैराग्य 
की कामना प्रकट करता है और रक्त से सनी हुई पृथ्वी को भोगने 
की अपेक्षा भीख माँगकर जीना अच्छा समभतता है, उस समय 
भगवान्‌ उसकी इस शान्ति-कामना को क्लैव्य एवं कुद्र हृदय 
दौबेल्य बताकर उसे कुरुक्षेत्र के रणाइ्नन में शत्र घारण करके 
युद्ध करने ओर विजेता बनकर असपत्न साम्राज्य भोग करने का 
ही उपदेश देते हैं। जिस जाति के साहित्य एवं दर्शन में इस 
प्रकार के असर सन्देश सन्निहित हों, उस जाति के जीवन में क्लन्ति 
एवं चिरक्रन्दन की ध्वनि क्‍यों अहर्निश प्रतिध्वनि होती रहती है ९ 

समस्त चराचर-जगत्‌ में जब हम जीवन का एच्छुवास एवँ 
आनन्द-कलरव घुन रहे हैं, जब प्रकृति अपने को प्रकाशित करने 
के लिये सहस घाराआं में अपनो शक्तियों को प्रस्फुटित कर रही 

ट 
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है, तो फिर मनुष्य ही अकर्मण बनकर क्यों बैठा रहे | जीवन के 
विपुल बाधा-विघ्नों का सामना करते हुए उनका साहसपूबेक अति- 
ऋअसण करने में ही तो पुरुष का पुरुषाथे है। अकर्म्य बनकर 
ज्ञान का कोरा उपदेश देने से किसी महत्‌ जाति का गठन नहीं 
हो सकता । यह स्मरण रखना चाहिए कि कर्म ही ज्ञान का एक- 
मात्र मार्ग है। ४0७ाएशंए 48 ॥० 0०7ए 7080 (0 [पाठ 
४ए]०१89.? केवल उपदेशक बनकर ज्ञान की लम्धी-चौढ़ी बातें 
करना और अपनी विद्धत्ता की डींग हाँकना कोई मूल्य नहीं रखता। 
इस जीवन में स्वप्न-विल्ञासिता का नहीं, कर्मश्यता का मूल्य है। 
ज्ञानी बनकर जो केवल ज्ञान-चची में अपना समय-व्यत्तीत करता 
है, उसे आलसी व्यक्ति समझना चाहिए। उसका कर्महीन मिथ्या 
ज्ञान अज्ञानता की अपेन्षा विशेष खतरनाक है'। “6 ]6&776० 
प्रधय 8 था उती6ए जो0 त8 धा॥8 शांति छाप्रतेिए, 36- 
पएए७7'8 04 8 49.86 770ए]6089096 ४ 78 7078 097207078 
407 87079706...? हमारे देश के शिक्षित वर्ग के जातीय 
जीवन में भी यह दोष आ गया है किहम पाश्चवात्य राजनीति- 
शासत्र के विभिन्‍न मतवादों की आलोचना-प्रत्यालोचना तो खूब 
करते हैं, जन-सत्तावाद, साम्यवाद आदि वादों के सम्बन्ध में 
अढ़ी-बड़ी बातें करते हैं; किन्तु हमारे सारे मतवाद एवं सिद्धान्त 
बाणी एवं व्याख्यान तक ही पयवसित रह जाते हैं। कुछ समय 
पहले जब बनोर्ड शा पूर्वीय देशों की यात्रा करने निकले थे, तो 
बम्बई में जब उनका जहाज बन्द्र पर लगा, तो उन्होंने बम्बई 

क्री भूमि पर उत्रना अस्वीकार कर दिया। कारण पूछने पर पतन्न- 

अतिनिधियों से उन्होंने कहा कि में भारत के शिक्षित बग को 
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जानता हूँ। वह स्पेन्सर की १७ मोटी-मोटी पुस्तकों से कण्ठस्थ 
उद्धरण दे सकता है। मि० शाकी इस व्यद्ञोक्ति का अर्थ स्पष्ट हे । 
अथौोत्‌ हमारे देश के उच्च शिक्षितों ने यूरोप के दाशेनिकों के 
बुद्धिवाद को तो खूब अपनाया है; किन्तु उनके कर्मवाद को नहीं । 
जिस दिन हमने गीता के कर्मयोग को सुल्लाकर अध्यात्स के नास 
पर अकर्मण्यता एवं जड़ता की उपासना शुरू कर दी, उसी दिन 
से हम पतनोन्मुख होने लगे । अपने गृह के चतुर्दिक अपने लिए 
छुद्र संसार की रचना करके हम उसकी महिमा में ही मुग्ध रहने 
लगे। वाह्म जगत्‌ में कया हो रहा है, ज्ञान-विज्ञान को बदोलत 
कहाँ कौन-से युगान्तरकारी आविष्कार हो रहे हैं, इसकी हमें कुछ 
खबर ही नहीं । अन्यान्य जातियों के कर्मवीर--जो हमारे समान 
अध्यात्मवादी बनने का ढोंग नहीं रचते और न बात बात में 
आत्मा के अमरत्व की दुह्ई दिया करते हूँ--जहाँ तुषार-मस्डित 
गोरीश्कर पर आरोहण करने के प्रयत्न में बार-बार असफल होकर 
एवं प्राणों से हाथ धोकर भी हताश नहीं होते; बल्कि नव-नव 
विपदों को वरण करके अपनी विजिगीषा दृष्णा को शान्त करते 
हैँ; नेन्‍्सन, एमेण्डसन और पियारी, शैकल्लेटन, स्काट और बडे 
तुषाराषच्छन्त उत्तर एवं दचिण मेरु-पदेशों के रहस्यों का आविष्कार 
करने में अपने प्राणों को सछुंट में डालकर आशणरस का आस्वा- 
दन करते हैं; वहाँ हमारे वीरत्व का प्रदर्शन लड़के-लड़की का 
व्याह धूमधाम से करने और पौन्रमुख-दर्शन करके रवग-श्राप्ति की 
साध पूरी करने में होता है । इस प्रकार का सट्टीर्ण जीवन लेकर 
जहाँ हम जीवन-यात्रा आरम्भ करते हैं, वहाँ हमारे जीवन में 
किसी आदर्शवाद के लिए वह प्रेरणा कहोँ से उत्पन्त हो सकती है, 
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जो मनुष्य को अतिसमानव बन कर आदर्श के लिए गृह-परिवार,. 
स्वजन एवं परिजन का स्नेह छोड़ने के लिए प्रेरित करती है। गृह 
ओर परिवार के प्रति हमारा जो यह उत्कट मसत्व है, इसके मूल 
में हमारी आत्म-प्रीति के सिवा और छुछ नहीं है। इस आत्म- 
प्रीति की आद़ में ही हम मुक्ति के नाम पर स्वार्थ को पूजा में निमग्न 
होते हैं और शून्यगर्भ अध्यात्म की बड़ी-बड़ी बातें करते हैं। 

' दर्शन एवं अध्यात्म की चचो में आत्मविभोर बनकर राष्ट्र एवं. ' 
समाज की देनन्दिन समस्याओं के प्रति निर्लिप्त माव घारण करने ! 
से अब हमारा कास नहीं चल सकता। केचल ब्रह्म, ईश्वर, आत्म- 
सम्बन्धिनी काल्पनिक तक-वितक को लेकर अवबास्त विकता में 
निमग्न रहने और चित्त-शक्ति का निरन्तर अपव्यय करते रहने में 
जीवन की साथकत्ा नहीं है। वतंमान भारत की ऐहिक समस्या 
उसकी खबसे बड़ी समस्या हो रही है। एक ओर जहाँ देश में 
अशिक्षितों, भूखों एवं अधनभों का हाहाकार एवं शिक्षित युवकों 
का हा हृताश” हो, प्रबल द्वारा निबेलों का शोषण एवं उत्पीड़न 
हो, वहाँ फेवल पारलोौकिक समस्याओं को लेकर गवेषणा करते 
रहने से न तो हम अपने देनिक जीवन की अपरिहाय समस्याओं 
का समाधान कर सकते हैं और न जाति को सबल एवं सतेज 
बना सकते हैं। अब भारत वह भारत नहीं रहा, कि संसार से 
प्रथक्‌ रहकर केवल अध्यात्म एवं वैराग्य की साधना में ही अपने 
को व्याप्त कर दे। जिस समय जाति के जीवन-सरण का प्रश्न 
उपस्थित हो, उस समय तो वही जाति जीवित रह सकती है। 
जो विश्व-लीला की उपेकज्ञा करके नहीं; बल्कि उसके साथ अपना 
घनिष्ट सम्बन्ध स्थापित करके विश्व-राष्ट्रसद्ञ में अपना गौरवपूण 
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स्थान ग्रहण करे । इस समय हम जो किसी प्रकार जीवित रहकर 
द्वीन जीवन घारण कर रहे हैं, वह तो'केवल पशुवत्‌ जीवन घारण 
करना कहा जायगा। मनुष्य का सलुष्यत्व केवल ' सानबोचित 
जीवत धारण करने में ही है। वह जीवन, जिसमें हम अपनी 
शक्ति, स्वातन्त््य एवं सम्मान को अन्लुएण रख सकें, मलुष्यत्व के 
चरम विकास का सुयोग प्राप्त करके जातीय जीवन को महिमा- 
समरिडत करने में समर्थ हों, प्रकृति जीवन कहा जायगा। इस 
जीवन को सम्पूर्ण रूप सें प्रस्कुटित करने के लिए ही हमें ऐसी 
फिल्लासकी की आवश्यकता है, जो हमारी घारणाओं को तीचुण, 
सतेज एवं पुष्ट तथा हमारी चिन्तना-शक्ति को सजीब एवं सब 
बनावे और चिन्ता एवं सावनाओं के साथ कर्स का सामझप्य स्था- 
पित करे । जो चिन्ता या भावना अपने अनुरूप कर्मशक्ति को 
उद्बुद्ध नहीं करती, उसका वास्तव-जीवन में कोई महत्त्व नहीं 
है। एक पाश्चात्य दार्शनिक (७० 0078»! ने ठीक ही कहा है. 
कि हममें जो सब मानसिक गुण पाये जाते हैं, उनके साथ यदि 
पाश्चाद्य देशवासियों के समान ( २09७7 0ग 00700॥72/४०7 ) 
मनः संयोग की ज्ञमता होतो, तो हम विश्वविजयी होते। इस 
क्षमता के अभाव के कारण ही हमारी वाणी और कम में एक 
ऐसे व्यवधान की सृष्टि हो गई है, जो हमें अपने जीवन में कर्म- 
थोग के आदश को उपलब्ध करने नहीं देता। वर्तमान युग में 
भारत को ऐसे मतवाद की जरूरत है, जो उसके जातीय जीवन 
की इस अध्यात्मिक दुबल्ववा को दूरकर उसके निराश जीबन मैं 
आशा का, उसकी निस्तेज आत्मा में शक्ति का और उसके पुरुषार्थ< 
हीन जीवन में स्फूर्ति एवं कर्मोद्यम का सम्चार करे | 


गह-परियार का मोह 


मनुष्य के जीवन में ग्रृह-परिवार का मोह ही सबसे बढ़ा 
मोह होता है। इस मोह में ही हमें उसके आ्राणों का कोमल 
स्पश देखने को मिलता है। मनुष्य अपने लिए शुह-रचना 
करता है। क्‍यों ? इसलिए कि वह श्रेम का आदान-प्रदान कर 
सके | पिता-माता के वात्सल्य, भाई-बहन के स्नेह एवं सहधर्मियी 
के निश्छल श्रेम में जो जादू है, उसके बन्धन से आबद्ध होने के 
कारण सनुष्य घर-ग्ृहस्थी बसाता है। यदि यह बन्धन न होता, 
तो मनुष्य इस प्रकार ग्रृह-परिवार की छुद्र परिधि में अपने को 
परिसीसित करके नहीं रहता | यौन-छुघा का जो सहज आकर्पेण 
है, वह नर-नारी के समान पशु-पक्ञी में भी पाया जाता है।' 
“आहारनिद्राभयमेथुनत् समानमेततपशुभिनंराणाम्‌ ।” आहार, 
निद्रा, मेथुन आदि में स्वाभाविक श्रवृत्ति तो सनुष्य एवं पशु में 
एक समान ही होती है | किन्तु एक पुरुष या खो जब परस्पर 
एक-दूसरे के प्रति आकृष्ट होता है; तो उस आकषण में केवल” 
यौन-छुधा ही नहीं होती, बल्कि इसके अतिरिक्त एक और छुधा 
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होती है, जिसे हम प्रेम की ज्ुधा कह सकते हैं। एक. जने-दूर्सरे 
जन को हृदय से चाहता है, प्रेम करता है और उस प्रेम का 
प्रतिदान चाहता है। पशु-पक्ती में मिलन की जो छुधा होती है, 
बह देह की छुधा-मान्र है। इसके विपरीत मनुष्य में केवल, देह 
की छुधा ही नहीं, बल्कि हृदय की, प्राणों की, आत्मा की छुघधा' 
भी होती है, जिसकी परितृप्ति केवल मेथुन-जनित क्षणिक्‌ सद्भस- 
सुख से ही नहीं हो सकती । इसकी परितृष्ति के लिए तो उसे 
जीवन-सड़ी या सब्लिनी चाहिए, जिससे दोनों के जीवन परस्पर 
ओतग्रोत भाव से जड़ित हो जायें, दोनों की जीवनधाराएँ गड्ढा- 
यमुना की तरह एक में मित्र जायें और दोनों एक साथ मिलकर 
अपने स्वप्न-राज्य को चरितार्थ करते रहें। इसी के लिए मनुष्य 
गृह-जीवन के जटिल बन्धनों से अपने को स्वेच्छापूवंक आबद्ध 
करता है और इस सह्लीर्ण जीवन का आश्रय लेकर ही वह अपने 
व्यक्तिवव को विकसित करने, अपने को बृहत्तर जगत्‌ में परिव्याप्त 
कर देने तथा ऊध्बे से ऊध्चेतर उठने की चेष्टा करता है। आत्मा 
का जो सहज स्नेह-भाव होता हे, उसकी अभिव्यक्ति पहले ग्रह- 
जीवन से होती है । गृह-जीवन को सोपान बनाकर ही वह आत्म 
प्रकाश के आनन्द की कामना करता है । 

गृह-जीवन में जो माधुये एवं मयोदा है, वह चिरकाल से 
सनुष्य को मुर्ध करती आ रही है और करती रहेगी। यद्दी एक 
स्थान ऐसा है, जिसका द्वार हमारे लिए सदा उन्मुक्त रहता है। 
चाहे जब कभी, जिस समय हस वहाँ जायें, हमारे स्वागत-सत्कार 
में कोई त्रुटि नहीं होती । यहाँ हमारे सुखानन्द में कोई बाघा 
नहीं दे सकता। पुत्र कही बाहर गया हुआ है; रात के पहर पर 
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पहर बीत रहे हैं। स्नेहमयी जननी की -उनींदी आँखों में नोंद 
कहा। कब पुत्र आयेगा ओर उसे खिल्ाकर आत्म-सन्तोष लाभ 
करेगी, हृदय के किसी कोने में छिपी-हुई स्नेह-विजड़ित अज्ञात 
चिन्ता दूर होगी। साता का यह चिरमघुर स्नेह संसार में और 
कहाँ मिलेगा | दुःख के दिनों में जननी के स्नेह-मरित वचन 
हमारे हृदय को कितनी सान्‍्त्वना प्रदान करते हैं। दुःखरविपत्ति 
के दिनों में जब तक जननी अपने हाथ से अश्रु-जल्न पोंछ नहीं 
देती, हमारा दुःख-भार हल्का नहीं होता। पत्नी भोजन परोसकर 
सामने रख देती है और बगल में बेठकर मधुरात्राप करते हुए 
पंखा कलती है। उस समय हमारा भोजन चाहे जितना रूखा- 
सूखा हो, उससे हमारी दीनता चाहे कितनी ही प्रकट होबी हो; 
किन्तु प्रेम एवं स्नेह से सना होने के कारण वह हमारे सन में 
दीनता-जनित ग्ल्ानि उत्पन्न नहीं करता ओर हमें परम तृप्तिकर 
प्रतीत होता है। दोपहर में सध्याहर-भोजन के बाद दालान या 
बारहदरी में शयन, अपराह में मित्रों के साथ वातौलाप, क्रीड़ा- 
कोतुक, रात्रि में प्रेयसी हारा प्रस्तुत कोसल सुखशथ्या, बच्चों की 
काकली से मुखरित गृह-आंगन--ये सब मिलकर हमारे मन में 
जिस घसुख-शान्ति की सृष्टि कर देते हैं, उससे उनके मोह से हम 
सहज ही अपने को विच्छिन्न नहीं कर सकते। इस प्रकार सोह- 
सुग्ध होने के कारण ही ग्रृह-परिवार का प्रेमाकषण हमारे जीवन 
में सबसे बड़ा आकर्षण सिद्ध होता है और गृह-परिवार की 
इस सुख-शान्ति में ही हम स्वग-छुख की कल्पना कर लेते हैं । 
गृह-परिवार के साथ हमारे हृदय का जो प्रेम-साधुय-भाव 
जड़ित है, आत्मीय प्रियजन के संस्पर्श के कारण वह हमें जो 
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इतना मधुर प्रतीत होता है, इसमें कोई दोष या निन्‍्दा की बात्त 
नहीं है। हृदय को मरुभूमि बनाकर शुष्क वेराग्य में मुक्ति का 
अन्वेपण करनेवालों को बात दूसरी है। किन्तु जिसके हृदय में 
स्नेह की सरस सन्दाकिनी प्रवाहित हो रही है, जिसका हंदय 
प्रेम करने और उसका प्रतिदान पाने के लिए आकुल हो रहा है, 
वह तो गृह-परिवार के प्रेम को ही केन्द्र मान कर अपनी प्रेस- 
परिधि को परिव्याप्त करने का प्रयास करेगा। इस गृह-परिवार 
के असंख्य बन्धरनों में ही वह मुक्ति के परसानन्द का अन्वेषणु 
करेगा । इसलिए गृह-परिवार का जो प्रेस-माधुय है, वह तब तक 
मनुष्य के लिए निन्द्नीय नहीं हे, जब तक मनुष्य अपने जीवन 
को उस सड्डीण्ण परिधि में ही परिमित नहीं कर देता । गृह-परि- 
चार का प्रेम हमारे लिए उस ससय दोषावह हो उठता है, जब 
चह प्रेस के बदले हमारे सन में मोह उत्पन्न करता है और उस 
मोह में सुग्ध होकर हम गृह को कारागार रूप सें बना डालते 
हैं। हमारा जीवन आत्म-विकास के मुक्त प्रशस्त सा से विताडित 
होकर उस सल्लीण सीमा में ही सम्बद्ध रहता है.। उस समय 
मनुष्य बिलकुल घरेलू जीव वन जाता है, उसकी समस्त कमे- 
अचेष्टाएँ गृह-परिवार की चतु:सीमा तक ही परिमित रहती हैं. 
आर उसके उयक्तिव का चरस विकास सदा के लिए अवरुद्ध 
हो जाता है। गृह-परिवार का यह सर्वश्रासी प्रेम हमारे सन को 
इस प्रकार मुग्ध कर देता है कि आजीवन हम इसके जटिल 
सम्बन्धों से ही संग्राम करने में निरत रहते हैं। यह प्रेम या मोह 
हमारे सम्पूर्ण जीवन को इस प्रकार अ्रसित कर लेता है कि उसमें 
किसी अन्य के लिए स्थान ही नहीं रह जाता। गृह-परिवार का 


शा 


बन 
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हम पर जो दावा है; वही हमारे जीवन में सबसे बड़ा दावा बन 
जाता है। इस प्रकार एक व्यक्ति की सत्ता जब ग॒ह-परिवार तकः 
ही सीमाबद्ध हो जाती है, तो वह अपने जीवन में गह-परिवार 
को सबसे बड़ा परम सत्य सान लेता है'। यहीं उसके कर्तव्यों की 
इतिश्री हो .जाती है। हिमालय की किसी निश्चत अन्धकारमय- 
कन्द्रा से गोमुखी धारा के रूप में प्रवाहित होनेवाली भागीरथी- 
की तरह प्रथ्वी के वक्षस्थल् पर अपने को प्रसारित करके अनन्त 
जलराशि के बीच अपनी परिण॒ति को वह चरिताथ नहों कर 
सकता। किसी अज्ञात वृक्ष के नीड़ में पत्चनेवाले विहकुम की 
तरह मुक्त गगन में विचरण करते हुए अपने कलरब से समग्र 
वन-प्रान्तर को वह मुखरित नहीं कर सकता। वन-कुछुम के 
समान अपने सौरभ को मुकुल में ही परिभित न रखकंर उसे 
दिगदि्गिन्त में, प्रसारित करके वह सुरभित नहीं कर -सकता। 
क्यों ? इसलिए कि मनुष्य जब जन्म लेता है, तो बाल्यावस्था 
से ही उसे घर ग्रसित करने लगता है। इस अवस्था में ही माता- 
पिता के परम्परागत विचारों एवं रूढ़ियों की झूंखलाओं से उसके 
जीवन में बन्धन लग जाते हैं। पुरातन संस्कारों की--जिनका 
सत्य से चिर-विरोध होता है--छाप इस अपरिपकावस्था में ही 
उस सुकुमारमति बालक के मन पर इस प्रकार अद्छित कर दी 
जाती है कि आजीवन उसके विचार उन्हीं संस्कारों के आचतंन 
में पड़कर उल्के रहते हैं। पिता-माता एवं शुरुजनों के उपदेश;- 
समाज की रीति-नीति, शाख्रवचन, कुलाचार, इन सबका चाप 
इस समय से ही उसके मन पर डाला जाना आरम्भ हो जाता 
है। इन सबको नत-मस्तक होकर मानना ही पड़ेगा। इनके 
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सम्बन्ध में कोई तक-वितक नहीं, युक्ति नहीं, यदि कोई बालक 
इनके सम्बन्ध में जिज्ञासाभाव प्रकट करता है, तो माता-पिता 
उसके इस भाव को एकदम दबा देते हैं। और माता-पिता के 
आदेश-उपदेशों का शिशु-जीवन पर जो प्रभाव होता है, उसके 
अनुसार वह शिशु भी उनके आदेशों को यथावत्‌ ग्रहण कर लेता- 
है। एक जआाह्मण शिशु को उसके माता-पिता सबसे पहले यही 
शिक्षा देते हैं कि उसका जन्म ब्राह्मण-कुत्ष में हुआ है, इसलिए 
वह जन्म से ही सब-श्रेष्ठ है। व्राह्मण-वंश में जन्म लेना ही 
उसकी श्रेप्रता का सबसे बड़ा प्रमाण है। इस जाति-विषयक 
उच्चता के फल-स्वरूप उसे जो विशेषाधिकार ईश्वर के यहाँ प्राप्त 
हुए हैं, उत्को धारणा उसके हृदय में इस प्रकार जमा दी जाती 
है, जिससे वह कभी उन्हें भक्ते नहीं। उसके केवल अधिकार हो 
अधिकार हैं, कत्तव्य कुछ नहीं । उसका काम है शुद्रों एवं अरपृश्यों 
की नीच सममभाना, उनसे घृणा करना, उनके संस्पर्श से बचे रहने 
की चेष्टा करना। माता-पिता उपदेश देते हैं, कुल्लाचार को मान 
कर चलो; समाज के दूस जन जिस प्रकार का आचरण करते 
हों, बैसा आचरण करो | बालक इसके विरुद्ध आचरण करने 
का किस प्रकार साहस कर सकता है । वह इस प्रकार का आच- 
रण क्योंकर कर सकता है, जो उसके माता-पिता को अभिप्रेत 
नहीं हो, जिससे समाज में निन्दा का भय हो। उसे समाज के 
अन्दर रहना है, इसलिए समान ने अच्छे-बुरे का, सत्य-असत्य 
का जो मान-दएड चिरकाल से सान रखा है, उसी मान दण्ड 
को मान कर उसे सी चल्नना होगा। समाज के अधिकांश जन 
जिस ढाँचे में ढले हुए हैं, उसी ढाँचे में ढलना होगा। समाज 
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का प्रतिविस्ब बनना होगा, उसका प्रतिनिधित्व करना होगा [- 
निज का कोई व्यक्तित्व नहीं, कोई 700 8079[0ए नहीं | गृह-परि- 
चार के इस मोह के कारण ही हममें से अधिकांश मनुष्य आज 
मनुष्य नासधारी एक प्रकार की “वस्तु” मात्र बन रहे हैं। इस 
जीव की निज की कोई प्रथक्‌ सत्ता नहों होती। सब एक ही 
प्रकार से विचार करेगे, अपने सन से, हृदय से, बुद्धि से, प्रतिभा 
से किसी विषय पर स्वतन्त्र विचार केरने-की क्षमता घर्मं, समाज 
एवं राष्ट्र के प्रुत्व के कारण लुप्त-सी हो गयी है । 

इस प्रभुत्व का आरम्भ घर से ही होता है। घर में माता- 
पिता तथा अन्य आत्मीयों से पहल्ले-पहल हमें इस बात की शिक्षा 
मिलती है कि हमारा जन्म उच्च ब्राह्मण-बंश में अथवा कुलीन 
'शेश्वर्य-सम्पन्न वंश में हुआ है। यदि हम ब्राह्मण हैं, तो हमारे 
लिए अम्ुुक वर्ण अस्पृश्य है; यदि कुल्लीन और समद्धिशाल्री 
परिवार में जन्म लिया है, तो हमारा काम है अपने आमभिजात्य 
पर गौरव करना; साधारण जनों को तुच्छ दृष्टि से देखना, घने- 
श्वय के सद्‌ में अन्धा बनकर उनका अपमान करना, दीन-दुखियों 
को सताना, उन पर हुकूमत करना। एक ओर तो यह सब होता 
है और दूसरी ओर हमारे मन में लोकाचार, शाख्र और नरक 
का भय भर दिया जाता है । इस प्रकार घर से ही हमारे जीवन 
को शूंखलित करने के लिए शखंखलाओं का जाल बुना जाना शुरू. 
हो जाता है, जिससे हमारे भावी जीवन में'हमारे प्राणों का 
अदम्प गति-वेग पग-पग पर प्रतिहत होता रहता है। जभी दस 
किसी विषय पर तर्क करना चाहते हैं, स्वतन्त्र-हूप से आचरण 
करना चाहते हैं, नवीन दृष्टिकोण को लेकर किसी समस्या पर 
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विचार करना चाहते हैं, हमारा दु्बल मन लोक, समाज एवं शाख्र 
का भय दिखाकर हमें आगे बढ़ने से रोक देता है । 

किन्तु गृह-परिवार के मोह के कारण हमारा जीवन जो'आज 
इस प्रकार सह्छीण हो रहा है, उसे समझने और उसपर विचार 
करने का समय अब आ गया है । गृह-परिवार के प्रति हमारा: 
जो स्वाभाविक ग्रेमाकर्षण है, उसकी भी एक सीमा होनी चाहिए। 
यह प्रेम जिस समय मोह का रूप धारण करके हमारे लिए 
सर्वेत्रासी बन जाता है, उस समय यह हमारे जीवन के विकास 
के लिए एक अन्तराय बन जाता है, जीवन को पंगु बना डालता' 
है। 77676 8 8 ]076 ४8 वगराशर्पष९९8 छाती & ए्रक्षा78 
ए७/ए ]/9, इस सर्वग्रासी स्नेह के बन्धरनों को विच्छिन्न किये: 
बिना हम जीवन को सार्थक नहीं बना सकते। संसार में जो 
महापुरुष होते हैं, अतिमानव कहकर जिनका परिचय दिया जाता 
है, वे अपने आदर्श को चरिताथ करने के लिए ग्ृह-परिवार के- 
मोह का विसर्जन करने में अशु-मात्र भी कुश्ठित नहीं होते। 
अपने आदर्श के लिए वे गृह-परिधार की परिधि अतिक्रम करके 
विश्व-मानव के उदार वक्त में अपने को मुक्त कर देते हैं, विश्व- 
मानव के लिए वे अपनी समतासयी जननी, प्रियतसा पढ्नी, 
अबोध शिशु, स्वजन-परिजन सबका परित्याग कर देते हैं। अपने 
प्रेम को दिग-द्गिन्त में प्रसारित करने, उसके छुकोमल, स्निग्ध 
स्पर्श से समस्त मानव-जाति के हृदय को जुड़ाने के लिए इस 
चृहत्तम प्रेम की बत्ति-वेदी पर वे छुद्र पारिवारिक प्रेस का बलिदान 
करने में एक प्रकार का आत्म-संतोष बोध करते हैं। गृह-परिवार 
को आवश्यकता से अधिक महत्त्व प्रदान करने के फल-स्वरूप 
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मनुष्यत्व को अनेकांश में संकुृचित कर देना पड़ता है । अपने 
आत्मीय प्रियजनों के प्रति अत्यधिक अनुराग एवं मसता के कारण 
हम प्रेम की परिधि को अत्यन्त सझ्छीण बना डालते हैं और गृह- 
परिवार से बाहर ज्ो बृहत्‌ जगत है, उसे भूल जाते हैं। पारि- 
वारिक जीवन के प्रति इस प्रकार का उत्कट ममत्व उन्हीं लोगों 
में होता है, जिनमें आत्म-प्रीति की मात्रा अधिक होती है। 
हम अपने-आपको बहुत चाहते हैं, इसलिए स्वभावतः हमारी 
यह कामना होती है' कि हमारे परिवार के लोग हससे प्रेम 
- करें, हमारा आदर-सम्मसान करें और सदा-सववोदा हमारे आदेशों 
का पालन करते रहें । इस अहंभाव के कारण ही पिता अपनी 
सनन्‍्तान से, पति अपनी पत्नी से अखण्ड आज्ञाकारिता की 
आशा रखता है और इस आशा के आअपूर्ण रहने पर वह 
-विरक्त हो उठता है। माता-पिता ने सन्‍्तान को जन्म दिया है 
इसलिए सनन्‍्तान आजीवन एकमात्र उनके ही भ्रति अपनी 
सेवाओं को समर्थित करता रहे, इस प्रकार की मनोदृत्ति घारण 
करनेवाले लोग इस बात को भूल जाते हैं. कि मनुष्यों के जीवन 
भें--उन मलुध्यों के जीवन में, जो युग-पवर्तेक बनकर संसार के 
सामने प्रकट होते हैं, जो हाथ में कुठार लेकर केवल अपने ही 
लिए नहीं, बल्कि सावी सन्‍्तान के लिए भी मांग का निर्माण 
करते हैं--ऐसे अवसर भी उपस्थित होते हैं, जब उन्हें अ्रेत्यन्त 
प्रियजनों का वियोग अवलीला-क्रम से सहन करना पड़ता है। 
एप 686 जरी0 809 ट88/ काा0पाढ्ध 7० 806 696 7090 
एप & 0 74०78, इस श्रेणी के मनुष्य ही यूह-परि- 
वार की सीमा का अतिक्रमण करके अपने सृत्युद्दीन श्रा्ों की 
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अमर महिमा प्रकट करने के लिए वज्ादपि कठोर्ाणि! बन जाते 
हैं। जब विराट विश्व-मानव की वाणी उनके कर्णकुहरों में प्रविष्ट 
होकर उनके सर्म को स्पर्श करती है, उस समय उनके मन से यह 
धारणा दूर हो जाती है कि किसी परिवार विशेष में जन्म ग्रहण 
करने के कारण उस परिवार के प्रति ही हमारा प्रेम एवं कतंठ्य 
'है। उस समय रक्त-सम्बन्ध से भी बढ़कर प्राणों का सम्बन्ध 
आकषक प्रतीत होता है और अपने प्राणों को विश्व-प्राण के 
स्पन्दन में परिव्याप्त कर देने में ही यथार्थ आत्मीयता का सुखा- 
जजुभव होता है । 
किन्तु इस अकार की आत्मीयता की अनुभूति उन्हीं लोगों 
को हो सकती है, जो यह सममते हैं कि अपने जीवन में किसी 
महत्‌ आदश को चरिताथ करने में ही उनके जीवन की साथ-- 
कता है। माता-पिता, सत्री-सन्‍्तान इनसे परे भी हसारे कर्तेठ्य की 
सीमा है.। माता के गर्भ में वास किया है, उसका स्तन्य पान करके 
'पारिपुष्ठ हुए हैं सही; किन्तु समाज के प्रत्ति भी तो हमारा कुछ 
कतंव्य हैः और समाज-घुख के लिए यदि हमें व्यक्तिगत सुख का, 
पारिवारिक स्नेह-ससता का परित्याग करना पड़े, तो इसके लिए 
-सी हसें सदा प्रस्तुत रहना चाहिए। अब तक हम मसातृ-पितृ-भक्ति, 
दाम्पल-प्रेस, सन्तान-वात्सल्य को जितना महत्त्व देते आये हैं, 
उतना महत्त्व उन्हें मिलना चाहिए या नहीं, इसका यथाथे मूल्य 
पनिरूपण करने का समय अब आ। पहुँचा है । अब वह दिन नहीं 
रहा कि हस गृह-परिवार के प्राचीर से आवेष्टित करके अपने 
जीवन को उस सीमाबद्ध कमेत्षेत्र तक ही परिमित रहने दें । जिस 
जुग में मनुष्यता की आह्यान-वाणी उच्चरित हो रही हो, उस युग 
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में पारिवारिक अस के लिए वहीं तक स्थान हो सकता है, जहाँ 
तक वह समाज के प्रति, बृहत्तर सावव-समाज के प्रति कतठय- 
पालन में बाधक स्वरूप न हो। हम समाज के भी एक व्यक्ति हैं, 
परिवार के ही नहीं | हमारी सन्तान पर एकमात्र हमारा ही अधि" 
कार नहीं है, समाज का भी अधिकार है। पिता-साता होने के 
कारण यदि हमारी सन्तान हमारे प्रति ऋणी है, तो उससे भी 
बढ़कर यह उस समाज के प्रति ऋणी है, जिस समाज के सम्मि- 
लित परिश्रम एवं उद्योग की बदौलत उसका तथा उसके परिवार 
का अस्तित्व सम्भव हे । संसार के विभिन्न देशों का सम्पक आज 
जिस रूप में निकट-तम हो रहा है, उससे हम मनुष्यता के इस 
आहान को उपेक्षा नहीं कर सकते। यह-आह्वान उस युग का 
सन्देश-वाहक. बनकर हमारे सामने उपस्थित हो रहा है, जिस 
' थरुग में परिवार की परिणति समाज में और समाज की चरम 
परिश॒ति विश्वमानव में होगी। यही थुग साम्य एवं बन्धुत्व का 
सच्चा युग होगा। इस युग में पारिवारिक मोह-समता, आत्मीय- 
जनों का स्नेह-बन्धन सन्ुष्य को इतना संकीण प्राणी नहीं बना 
बना देगा कि वह परिवार को ही सब कुछ सममभकर अपनी कम- 
प्रचेश्ठाओं को एकमात्र इस दिशा में ही प्रचर्तित कर दे । इस युग 
भें माता-पिता, पत्नी और सनन्‍्तान से भी बड़ा स्थात होगा स्व 
साधारण जन का । उस समय हम अपनी सन्तान को प्रयाप्त अन्न- 
वस्त्र से परिपूरित होते देखकर ही आत्म-ठ॒प्ति लाभ नहीं करेंगे 
बल्कि समाज में जितने बालक-बालिकायें होंगे, उन सबके लिए 
पर्याप्त अन्नन्वस्र का प्रबन्ध हो जाने पर ही हमें सनन्‍्तोष लाभ 
होगा। उस समय हमारे कोमल प्रा उच्र शिशुओं को देखकर 
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अवश्य रो उठंगे, जिनके मुख-कमल यथेष्ट आहार के अभाव में 
सुरमाए हुए होंगे, जिनकी घूलि-घूसरित देहों पर शीत, बषो, 
आतप के प्रताइन-चिह हंगे और जिनके कातर शुष्क नयनों से 
उनकी दीनता टपकती होगी। प्राणों की इस विशाल परिव्याप्ति 
में हो जीवन की सार्थकता होगी और मानव-हृदय का प्रेम अपनी 
इस नूतन महिसा से सहिसान्वित होकर प्रकट होगा । 


साम्थवाद ओर धर्म 


साम्यवाद के प्रवत्तक एवं आचाय काले मार्क्स ने धर्स और 
जनसमाज में उसकी प्रतिष्ठा एवंग्रभाव के कारणों पर विचार 
करते हुए लिखा है कि लोग जिस आध्यात्मिक सावना को ग्रहण 
करके चलते हैं और समाज में घर्मनीति के आधार पर लोक- 
व्यवहार' की जो प्रतिष्ठा की गयी है, उसकी कोई वास्तविक 
सत्ता या श्रकृत मूल्य नहीं है । प्रचलित आध्िक एवं सामा- 
जिक अवस्थाओं से ही इनकी सृष्टि हुई है। आदिस युग में जब 
अधिकांश सनुष्य असभ्य एवं बबेर थे, शासकों ने जनता को 
एक नियम एवं शृट्ठला के अन्द्र बाध्य करके रखने और अपना 
स्वार्थलाधघन करने के लिए घम का यह मायाजाल रचा था। 
इसके बाद, धमोचाये; पुरोहित आदि को इस घम की आड़ में 
दूसरों की कमाई पर स्वच्छन्द भाव से जीविका-निवोह करने का 
पूर्ण खुयोग मिला । इतना ही नहीं, बल्कि इस धर्म-विश्वास के 
छल से ही दरिद्र जनता को इस जीवन में दुःख-दारिक्र्य सहन 
करके परलोक के मिथ्या स्वर्गसुख की आशा में शान्तसाव से 
अत्याचारी धनिकों का अनुगत बने रहने के लिए ग्रेरित किया 
गया । इसीलिए उस आदिम असब्य युग के व्यतीत हो जाने पर 
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भी सभी समाजों में धनिकों को प्रष्ठपोपकता में धर्म-वेश्वास को 
“नाना रूप में पुष्ट एवं शक्तिशाली बनाने की चेष्टा की गयी है। 
धर्म केवल एक असार एवं आआ्रान्तिमूलक कुसंस्कार ही नहीं है, 
बल्कि जनसाधारण के लिए वह एक घोर अमछुलजनक मोह है। 
अफीस की तरह वह उसकी बुद्धि को विश्वान्त एवं कर्मशक्ति को 
शिथिल बनाये रहता है। [%०॥807 78 ॥9० 0०एाप्/ 07 ४8 
7९०7०, इसलिए जनगण को इस मोह से मुक्त करने के लिए 
“धर्म-विश्वासरूपी अहिफेत का सबंथा लोप कर देना होगा। 
काले माक्से ही नहीं, बल्कि उस युग में विभिन्न आदशों के 
प्रवत्तक जितने सोशलिस्ट हुए थे, प्रायः सभी ने इसी रूप में धर्म 
को लोक-कल्याण के मार्ग मे प्रबल बाधक-स्वरूप बताया है. और 
यह मत प्रकट किया है कि जब तक इस प्रचलित घर्म-विश्वास 
एवं आध्यात्मिक धारणा को ध्वंस नही कर दिया जायगा, तब तक' 
लोकहितकर साम्यवादमूलक समाज व्यवस्था की प्रतिष्ठा नहीं हो 
सकती । इस विषय में उस युग के सोशलिस्टों के विचार कितमे 
उम्र थे, यह निम्नलिखित कई अवतरणों से अ्कट होगा :---/३७- 
प&07 छ॥] 96 ेक्राह9 88 08 88 प्रयाल्व800 ताते 
प्रणणा&॥0९0प87688 72870 00 ७७४), | ए& 8776 ४॥8 
€8383 ए)86 0000088 ६0 ॥09/, ४86 48 480[#76858 छ7ते 
7790पाए, 708707॥ एश] ॥8ए6 70 40788 8 788७०४ 
ई07 308 657806706,” अथौतू “युक्तिहीन अविचार एवं अन्याय 
जब तक इस प्थिवी पर रहेगा, तब तक धर्म सर्वेशक्तिमान्‌ बना 
रहेगा | मानव-ससाज से परस्पर बन्युत्वभाव स्थापित होने से ह्दी 
वह सुख सोभाग्य का अधिकारी हो सकता है। इस अधिकार को 
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मलृष्य-ससाज ने खो दिया है । यदि वह फिर इसे प्राप्त कर हे 
तो धर्म के अस्तित्व का कोई कारण नहीं रह जायगा।” उपयुक्त 
कथन बाकुनिन 8एप्ताग का्‌ है एक दसरे जमन सोशलिस्ट 
807पए##7॥ ने अपना सत इस प्रकार ,प्रकट किया है :--!७ 
॥078 0[ 8 छहग्र्शीएशागह 8छप6ठ068588 0 +96 50००ंश्ीड॥0 
76ए0पांवंणा ३8 8 शेशंणाक्ा'ए पं, 88 |09 88 एए७ 
268760 60 7005 0० ४6 8एफ/छ। 078 49 9 (४0०१, ७ए 
8 80708] 87 6 $070प787 ९०॥।2)/॥767: 07॥86 7060.06 ” 
अथोत्‌ “जब तक व्यापक रूप में सम्पूर्ण लोक-शिक्षा हारा ईश्वर 
के प्रति अन्धविश्वासरूपी कुसंस्कार को जड़मूल से नष्ट नहीं कर 
दिया जायगा, तब तक समाजवादमूलक विप्लव की सफलता कीः 
आशा आकाश-कुछुम ही बनी रहेगी ।” 

माक्स के एक कट्टर अनुयायी जमेन सोशलिस्ट 80॥४/० 
ने स्पष्ट रूप में कहा है कि “802 8870 व8 0प्रड्ठी) ध0 
+#30घ87 गला 20प6 क्याते ॥089स्‍6 ४0 6 जापाणओं ? 
अथोत्‌ सोशलिज्स सम्पूर्ण रूप सें धर्म विरोधी है और घर्मसंस्थाओं 
का शत्रु है । 

किसी प्रकार के धर्मेमत में विश्वास न करनेवाले अथवा 
ईश्वर के अस्तित्व को न माननेवाले नास्तिक सभी समाजों में 
पाये जाते हैं | इन नास्तिकों ने अपने मत नास्तिकवाद का प्रचार 
भी किया है। किन्तु घर्म द्वारा मानव-समाज का घोर अहित- 
साधन हुआ है और घम्म का लोप हुए बिना मनुष्य का स्वोच्लीण 
कल्याण नहीं हो सकता। यह कहकर धर्म के विरुद्ध जिहाद 
की घोषणा और पहले कसी किसी थुग में नहीं हुईं थी | उन्नी- 
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- वीं शताब्दी के सोशलिस्टों ने घर्स के विरुद्ध जा यहजिद्दीद' 
की घोषणा की थी, उसी को कायरूप में परिणत करने का प्रचण्ड 
उद्यम बीसवीं शताब्दी में रूसी बोल्शेविज्स भें देखा गया 
है। क्योंकि रूसो बोल्शेविन्म में माक्स द्वारा प्रचारित समाज- 
चाद को ही सम्पूर्ण रूप में कायोन्वित करने की चेष्ठा को 
गयी है । 
कोटि-कोटि मनुष्य जो दीन-दरिद्र बनकर दुःख-दुर्गति भोग 
रहे हैं, इसका कारण धर्म ही है और यह धर्म उन्हें दुःख-दारित््य 
के नरक में चिरकाल तक निमज्जित रखना चाहता है, इसलिए 
धर्म को ध्वंस किये बिना उनके उद्धार का फोई उपाय नहों है, 
यह बात अवश्य ही बहुत लोगों को पागलों का प्रलाप जैसी प्रतीत 
होगी । किन्तु हम देखते हैं. कि वर्तमान युग के जिन मनीषियोंवें 
तीज्र भाषा में धर्म की निन्‍्दा-कुत्सा की है, उनमें हीवचरित स्वार्थ 
लोलुप पाखण्डी एक भी नहीं थे। धर्स के विरुद्ध उनकी इस युद्ध- 
घोषणा का एक मात्र उद्देश्य था लोकहितैषणा, अतएव इनके 
'कथरनों को प्रल्ञाप बताकर उड़ा नहीं दिया जा सकता ओर न उनकी 
उपेक्षा को जा सकती है ।इसलिए आवश्यकता इस बात की है किः 
हम धीर एवं संयतत भाव से इस बात पर विचार करें कि घर्म के 
विरुद्ध जो यह युद्ध-घोषणा की गयी है और इस समय भी की 
जा रही है, उसका कारण घसहूपी वस्तु के मूल में ही है अथवा 
धर्म के प्रचलित रूप में जो विकार आ गया था और धर्म के 
नाम पर अनीति, अन्याय एवं अविचार को जो प्रश्नय दिया जा 
रहा था और इस ससय भी दिया जा रहा है, वही कारण इस 
“जिहाद! के पीछे भी काम कर रहा है। 
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प्राचीन एवं सध्य युग में जब तक धर्म का शासन चलता रहा, 
सर्वेसाधारण मनुष्य के सुखस्वाच्छन्य की ओर शासकों का ध्यान 
नहीं के बराबर था। आय: सभी धर्मों की प्रधान शिक्षा यही थी: 
कि इस शरीर के लिए भौतिक सुख-सम्पादन की चेष्टा अधस एवं 
अवाब्छनीय है। इस दुःखमय संसार में किसी प्रकार अपने 
जीवन के दिन व्यतीत करते हुए परल्ोक में अपने लिए सुख- 
सौभाग्य प्राप्त करने की तैयारी में लगे रहो और यदि पुण्य के 
घल पर तपस्या एवं साधना में अपने को संलग्न कर सको); तो 
फिर सदा के लिये सुख-दुःख के जज्ञाल से--आवागसन के इस 
भवजालं से अपने को मुक्त कर लेने का चरम लक्ष्य--जीवन का 
परस पुरुषाथ ग्राप्त करे । इस जीवन सें जितना ही दुःख-कष्ट 
लिर्विकार भाव से सहन करोगे, परलोक में उतना ही सुख मिलेगा। 
इसलिए भौतिक सुख तुच्छ हैं. और त्याग एवं कटष्ट-स्वीकार ही 
काम्य है। भौतिक सुख प्रेय होने पर सी श्रेय नहीं है । 

संसार में धनी ओर दरिद्र दो श्रेणी के जो लोग देखे जाते 
हैं, वे ईश्वरक्॒त हैं । पूवेजन्स सें जिन्होंने छुकर्म एवं पुण्याजन 
किये थे, वे इस जन्स में सब प्रकार के सुख-सोभाग्य भोग रहे हैं। 
इसके विपरीत जो लोग दीन-द्रिद्र बनकर दुःख भोग रहे हैं. तथा 
दिन-रात अथक परिश्रम करते हुए भी अपना तथा अपने बाल- 
बच्चों का सरणशपोषण नहीं कर पाते, वे अपने दुर्भाग्य के लिए 
स्वय॑ दायी हैं। पूर्वजन्स में जेसा किया, उसका फल वे आज भोग 
रहे हैं । इसलिए वे राष्ट्र, समाज या व्यक्ति को न कोसकर अपने 
अदृष्ट एवं भाग्य को कोसें। स्मरणातीत काल से घर्मग्रचारक एवंः 
उपदेशक इस प्रकार की वाणी जनसाधारण के कानों में सुनाते 
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“आ रहे थे और युग-युग से इस प्रकार के धर्मोपदेश घुनते-सुनते 
उनके मन में यह धारणा बद्धमूल हो गयी थी कि जब तक इस 
पृथ्ची का अस्तित्व कायम रहेगा, तब तक घनी और दरिद्र भी 
समाज के अन्दर बने ही रहेंगे। इसलिए संसार में जो हम देन्य- 
देखते हैं, वह विधि का अटल विधान है । मनुष्य उसमें किसी 
प्रकार का व्यतिक्रम नहीं कर सकता । अज्ञ एवं अशिक्षित जन- 
गण को धर के नाम पर जो शिक्षा दी गयी है, उसका मूलतरव 
यही है. कि भगवान्‌ की असीम करुणा प्राप्त करने के लिए, उनके 
कृपा-कटाक्ष की बदौलत स्वर्गराज्य में स्थान लाभ करने के लिए 
सबको इहलोक के दुःख-कष्ट एवं देन्य को शान्त भाव से सहन 
करना चाहिए। इसके बदले में ही अनन्त स्वर्ग-सुख प्राप्त हो 
सकता है। जो दीन-द्रिद्र हें, जो अपनी स्थिति से सन्तुष्ट रहकर 
शान्तभाव से जीवन यापन करते हैं, वे धन्य हैं। भगवान दोन- 
बन्धु हैं। ऐसे ही लोग उनके राज्य के अधिकारी हो सकते हैं । 
इतना ही नहीं, बल्कि ईसाई पाद्रियों ने तो यहाँ तक उपदेश दे 
डाला कि सुई की नोक से होकर एक ऊँट का निकल जाना सम्भव 
है; किन्तु धनिकों के लिए भगवान्‌ की अमरावती में प्रवेश पाना 
सम्भव नहीं है । दैन्य एवं दारिद्रय की महिमा का घर्म-पुरोहितों 
द्वारा इस प्रकार कीतन सुन कर कोटि-क्रोटि सबहारा दल ने 
दारिद्रय को भगवान्‌ का आशीवोद सममककर उसे सानन्द वरण 
कर लिया है। धर्म के सस्बन्ध में इस प्रकार का संस्कार वद्धमूल 
होने के कारण ही अत्याचार एवं नियोत्तन के बीच भी सर्वहारा 
दल शान्त बना रहता है । परवशत्ता के बन्धन उसे अलंकार-रूप 
में प्रतीत होते हैं और इन बन्धनों को विच्छिन्त करने की भावना 
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उसके संत्त में कभी उठती ही नहीं। शासक एवं शोषक वर्ग के 
. हाथ सें यह धर्म ही एक ऐसे अमोघ अख्र के रूप में काम दे रहा 
है, जिसके द्वारा युग-युग से वे धर्ममीरु अज्ञ जनसाधारण को 
अपने अधीनस्थ रखे कर उनके द्वारा निज स्वार्थशलाधन करते 
आ रहे हैं। परलोक-सुख की अलीक कल्पना में जन साधारण 
के मन को भुल्लाकर धमोचाये, पुरोहित, और घनिक श्रेणी की 
स्वार्थ-रक्षा ही धर्म का मुख्य काय हो गया है । ' 
साम्यवादी जिस नूतन मानव-सभ्यता की सृष्टि करना चाहते 
हैं, उसका लक्ष्य है अत्येक मनुष्य का मद्नल | “सर्वे छुखिनः सन्तु 
सर्वे सन्‍्तु निरामयाः” | सब मनुष्य सुखी एवं स्वस्थ हों।? वे 
चतेसान समाज-व्यवस्था को इस प्रकार रूपान्तरित करना चाहते 
ह्ँ, ज्ञिसमें धनी और दरिद्र नाम से दो श्रेणियाँ नहीं रह जायेंगी। 
जिस समाज-व्यवस्था में एक ओर असंख्य मनुष्यों का असीम 
दैन्य और दूसरी ओर मु्ठी भर मनुष्यों के वैभव का विपुल 
विलास नहीं रह जायगा । जिस समाज में लक्ष-लक्ष सर्वहारा 
दल के प्राशान्त परिश्रम का फल सुद्ठी भर आलसी दल भोग नहीं 
करेगा, जिसमें प्रत्येक मनुष्य सम्पत्ति एवं स्वास्थ्य के प्राचुय का 
अधिकारी होगा, सब दारिद्रय के अभिशाप से मुक्त होंगे और 
शिक्षा एवं संस्कृति के ऊपर सबका ससान अधिकार होगा | इस 
लूतन ससाज-उ्यवस्था में प्रत्येक स्वस्थ शरीर नर-तारी अपनी 
शक्ति एवं सामथ्य के अनुसार कार्य करेगा और अपने स्वार्थ- 
साधन के लिए एक मलुष्य दूसरे मनुष्य को खटा नहीं सकेगा । 
इसी प्रकार की आदर्श समाज-व्यवस्था का जयगान कितने ही 
देशों के मानव-प्रेमी मनीषियों के कण्ठ से उच्चरित हुआ और 
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अत्येक देश के आदर्शावादी वीर कर्मी दल्ल इस अग्रिवाणी का 
जनसाधारण के मध्य प्रचार करने लगे। किन्तु श्रेणी-हीन समाज 
के स्वप्न को वास्तव करने के मार्ग में सबसे बड़ा अन्तराय सिद्ध 
हुई जनसाधारण की घमोन्धता | उन्होंने देखा कि अशिक्षित एवं 
अन्धविश्वासी मनुष्यों के मन पर घस्स-प्रचारकों की शिक्षा का 
प्रभाव इतना जमा हुआ है कि परतोक-झुख के लोभ में असीम _ 
थैय एवं सहिष्णुता के साथ वर्तमान समाज-व्यवस्था को वे मानते 
चले आ रहे हैं। भगवान्‌ ने उनके जीवन को दारिद्रय के अभि- 
शाप से अभिशप्त नहीं किया है, बल्कि यह अभिशाप मनुष्य हारा 
ही उनके ऊपर ल्ाद दिया गया है और वतमान समाज-व्यवस्था' 
को वे शान्ति एवं घेय के साथ जो सहन करते आ रहे हैं; यही 
उनकी दुःख-दुगंति का कारण है, इस तथ्य की उपलब्धि अपने 
पिर्कालीन सज्जागत छुसंस्कार फे कारण वे कर नहीं पाते। 
ज्ञान-विज्ञान के प्रचार में, सनुष्य की सवोड्डीण उन्नति में, नूतन 
समाज व्यवस्था के आविभोव में घर्म को इस प्रकार बाघक देख- 
कर सास्यवादियों ने यदि घर्म के विरुद्ध “जिहाद” की घोषणा 
की तो इसमें विशेष आश्थय की कोई बात नहीं है। अज्ञानान्ध- 
कार के आवते में निमज्जित मनुष्य के मन-प्राण को घर्मरूपी 
अन्धविश्वास एवं कुसंस्कार से मुक्त करने के लिए ही साम्यवादियों 
ने धर्म-विरोधी आन्दोलन चलाया है । उन्होंने जन साधारण फो 
यह बांणी सुनायी दै कि स्वरगं-राज्य की प्राप्ति के ज्िए इहलोक के 
मसुख-सोभाग्य का त्यांग करना व्यर्थ है। भगवान का मुखापेत्ती 
बनकर शासित एवं शोषित होने का कोई प्रयोजन नहीं, मनुष्य 
डस प्थिवी पर ही स्वर्ग की. रचना कर सकता है। घरती माता 
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की भूलि पर ही वह अमरावती का निमोण कर सकता है! 
सम्पत्ति के प्राचुय॑ के बीच भी जो लाखों मनुष्य निरन्तर एवं 
निःवल्ल रहकर किसी प्रकार जीवन के दिन काट रहे हैं, इसके 
लिए विधि का विधान दायी नहीं है, बल्कि दायी है. समाज के- 
सूत्रधारों का निष्ठुर ज्ञोभ एवं स्वार्थपरता । 

साम्यवाद में एक ओर जहाँ घर्म का इस प्रकार बहिष्कार 
किया गया है, वहाँ दूसरी ओर समाज के प्रत्येक नर-नारी के 
हृदय में एक नृतन नीति-ज्ञान का बोध कराने की चेष्टा की जाती 
है । यह नीति-ज्ञान है--प्राएश४७) गरतीणतए& 7700000« 
07888, अथोत्‌ जिस समाज द्वारा हमारे शरीर, मन एवं सस्तिष्क 
का पोषण हुआ है, उस समाज के प्रति हम्म विभिन्‍न रूप में 
ऋणी हैं। इस ऋण का प्रतिशोध करने में यदि हम डदासीन 
रहें, तो न्याय की दृष्टि में हम अपराधी होंगे। तो समाज के 
असंख्य मनुष्यों के प्रति हमारा जो ऋण है, उस ऋण से हम 
मुक्त किस प्रकार हो सकते हैं? सुक्त हो सकते हैं. सेवा द्वारा। 
अपनी शक्ति एवं सामथ्य के अनुसार बाहु अथवा मस्तिष्क द्वारा 
सेवा करके समाज को भौतिक किंवा मानसिक समृद्धि में जो हम 
वृद्धि करते हैं, उससे ही समाज के प्रति हसारे ऋण का परिशोध 
होता है । सन्द्रि, मसजिद या गिजो में आँख मूं दकर या घुटने 
टेककर उपासना करने की अपेक्षा क्‍या यह महत्तर धर्म नहीं हे 
कि समष्टि के साथ व्यष्टि का अस्तित्व जो ओत-प्रोत भाव से 
जड़ित है, इस बात को हम हृदयद्गम करें और समष्टि के प्रति 
हमारा जो दायित्व है, उस दायित्व को भगवत्‌-ठपासना के नाझ 
पर अस्वीकार करने की चेष्टा न करें | भगवान्‌ को किसी मन्दिर: 
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देवालय या अन्य घमस्थान में नहीं पाया जा सकता । वह तो 
वहाँ पाया जाता है, जहाँ प्रत्येक व्यक्ति समाज के बीच रहकर 
समाज के प्रति अपने कतंठय का पालन करता है। इसलिए कर्म 
द्वारा हम समाज की सेवा करने के लिए बाध्य हैं। यह नहीं कि 
हम समाज के मुखिया बनकर रहेंगे, जीविका-निवोह के लिए? 
एक ऑँगुली तक भी नहीं हिलायेगे और बेठे-बैंठे समाज से सब 
कुछ ग्रहण करेंगे। इस प्रकार के अलस एवं अकर्मश्य जीवन जो 
लोग व्यतीत करते हैं, नीति एवं न्याय की दृष्टि से उनका किसी 
प्रकार भी समर्थन नही किया जा सकता। इसे चौय-ब्ृृत्ति या 
शोषण-बृन्ति के सिवाऔर कुछ नहीं कह सकते। आज भी समाज 
में इस प्रकार की बृत्ति द्वारा जीविका-निवोह करनेवाले एक दल 
सनुष्य कायस हैं, इसका कारण यह है कि इसी दत्त के हाथ में' 
राष्ट्र का कत त्व है और इस दल ने ही अपने स्वार्थ पर दृष्टि 
रखकर आईन-कानून की रचना की है। जिस दिन राष्ट्र कां कतृ त्व 
इस स्वार्थसेवी दल के हाथों से छिच जायेगा, उस दिन समाज: 
में इस चोय एवं शोषण-चृत्ति को प्रश्नय नहीं मिलेगा और प्रत्येक 
नर-नारी को समाज के मड्गल के लिए कर्म करने के लिए बाध्य 
किया जायगा। किसी घन्नी परिवार में जन्य ग्रहण करते के- 
कारण ही किसी व्यक्ति के लिए जीविका-निवोहार्थ परिश्रम करने 
का प्रयोजन नहीं रह जाता, यह युक्ति वर्तमान थुग के किसी भी 
सभ्य समाज में स्वीकार नहीं की जा सकती | बर्नाड शा की साषा: 
में--/7?९०7१७ जो0 8९९८ ज़ोी06996 ९७१०७ छ9 एफ 
#ग72 67 896 07 .70प्प्र७7ए७ ए0-६ 07 0७-8७ 8७९ 
हगर४०७४.” शअथौत्‌ “समाज के प्रति हमारा जो कर्तव्य है 
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“कतव्य को स्वयं न करके दूसरों के ऊपर उसका भार जो लोग 
लाद देते हैं ओर स्वयं सारे समय निकम्मे बने रहते हैं, वे चोर 
हैं. |” इसलिए साम्यवादी अभिनव समाज के सामने जिस आदर्श 
' को ज्वलन्त रूप में रखने की चेष्टा कर रहे हैं, वह आदश है 
कोटि-कोटि अज्ञ, बुभुक्ष एवं आंखलित बर-नारियों की मुक्ति। 
इस आदश का लक्ष्य है सहामानव का सद्भल। सभ्यता एवं 
संस्क्रति, साहित्य और शिक्ता, सद्भीव एवं कला; ज्ञानान्वेषण एवं 
सोन्दय-बोध--ये सब सभ्य मानव-ससाज की अमूल्य कीति 
एवं सम्पद्‌ हैं सही, किन्तु इनसे कोटि-कोटि जीवन्त नर-कह्ढालों 
की उद्र-पूर्ति नहीं हो सकती । पहले उद्र-पालन की, नप्न शरीर 
को ढेंकने की, रहने के लिए आश्रय-स्थान की व्यवस्था करो । 
- सबसे पहले प्रयोजन है शारीरिक सुख, शान्ति एवं स्वच्छुन्दता 
की; अच्छी तरह खाना-पहनना, रहने के लिए अच्छा साफ-सुथरा 
- घर, स्वास्थ्य, अवसर, स्वाभाविक पारिवारिक जीवन--तभी तो 
शिल्पकला,; सद्भीत, सोन्द्य एवं उच्च दाशंनिक ज्ञान हमारे लिए 
उपभोग्य हो सकते हैं। पेट -भरा रहने पर ही उच्चतर जीवन 
व्यतीत करना सम्भव हो सकता है; संगीत, शिल्प, सौन्द्य एवं 
कविता का आनन्द प्राप्त किया जा सकता है। साम्यवादी सानव- 
समाज को इस प्रकार की अवस्था में ही रूपान्तरित करना चाहते 
हैं, जिसमें धर्म-चिश्वास का स्थान ग्रहण करेगी विज्ञान-लक्ष्सी 
की आराधना । मनुष्य विज्ञान द्वारा प्रकृति की जड़ शक्तियों पर 
विजय प्राप्त करके प्रचुर सम्पत्ति की सृष्टि करेगा और उस, 
पम्पत्ति का भोग करने का अधिकार सब भनुष्यों को समान 
हप से होगा। समाज के अन्दर जितनी भोज्य बस्तुएँ होंगी, 


[ ६१ ) 


उन सब पर मनुष्य-मात्र का समान अधिकार होगा और केवल - 
अधिकार ही नहीं होगा, बल्कि इस अधिकार का उपयोग करने 
के लिए उसे पर्याप्त अवसर एवं छुयोग भी मिलेगा। साम्यवादी 
समाज-व्यवस्था में सुख-समृद्धि का उपभोग किसी श्रेणी विशेष 
तक ही सीसाबद्ध नहीं रहेगा। सबके लिए आत्मोनन्‍्नति-परिपूर्ण 
जीवन एवं व्यक्तिवव-विक्रास की पूर्ण घुविधायें होंगी। इस प्रकार 
की समाज-व्यवस्था की सृष्टि ये जो धर्म या घर्म-विश्वास वाधा 
सृष्टि कर रहा है, उसी के प्रति साम्यवादियों की यह युद्ध-- 
घोषणा है। 

सोशलिज्म मतवाद के प्रचार के साथ-साथ हमारे देश में 
भी धर्स एवं ईश्वर के प्रति इस प्रकार की आक्रोशवाणी छुनी 
जाने लगी है। ईश्वर के अस्तित्व में विश्वास करना कुसंस्कार- 
मूलक युक्तिविहीन एवं अवैज्ञानिक है और सलुष्यत्व के परिपूर्ण -' 
विकाश में यह अन्तराय-स्वरूप है--इसलिए पाठ्य-पुस्तकों से 
ईश्वर और घर्स की बातें उठा देनी चाहिए, इस प्रकार के प्रस्ताव 
भी कभी-कभी सभा-समितियों में उपस्थित किये जाते हैं। हमारे 
देश की भावी समाज-व्यवस्था का आधार होगा समाजवाद और - 
स्वाधीन भारत सोशलिस्ट रिपव्लिक होगा, इसलिए हम भी: 
बोलशेविक रूस के आदर्श पर अपने देश में नास्तिकवाद का 
प्रचार करें, इस प्रकार का अन्धानुकरण दास-मनोवृत्ति ( 8]87७० 
70080/80॥॥9 ) के सिवा और कुछ नहीं कहा जा सकता। साक्स- 
वाद के नाम पर जो लोग हमारे देश में नारितिकवाद का प्रचार 
करना चाहते हैं, वे यह नहीं समझते कि सब देशों में धर्म का 
स्वरूप और उसकी प्रतिक्रिया एक समान नहीं होती । भारतवर्ष 
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रूस नहों है और न भारतवषे को बोलशेविक रूस का हबहू संस्करण 
बनाने की जरूरत है प्रत्येक देश,.का एक निजत्व एवं वैशिष्ख्य 
होता है और उस वैशिष्ख्य की रक्षा करके ही वह जीवित रह 
-सकता है । साम्यवाद के आदर्श पर नूतन समाज-उ्यवस्था की 
रचना के लिए यह अनिवाय नहीं है' कि धर्म एवं ईश्वर के पिरुद्ध 
प्रचारकाय चलाया जाय । माक्से और लेनिन ने जो कुछ कहा है, 
उसको अक्तर-अक्षर ब्रह्मगाक्य समझकर उसे हम ज्यों के त्यों 
रूप में स्वीकार कर लें, यह भी एक प्रकार का भूढ़ विश्वास ही 
है और साम्यवादी भो तो इस मूढ़ विश्वास से ही जनता के मन 
को मुक्त करना चाहते हैं । इसलिए एक भूढ़ विश्वास के स्थान 
पर यदि अन्य मूढ़ विश्वास ने उसके सन पर अपना प्रभाव जमा 
लिया, तो भविष्य में चलकर यह भी एक प्रकार के अन्धविश्वास 
एवं कुसंस्कार के रूप में ही परिणत हो जायगा । और जनता के 
सन को सब प्रकार के छुसंस्कारों से मुक्त करना द्वी साम्यवाद का 
एक प्रधान लक्ष्य हे | 
इसलिए प्रश्न यह उठता है कि हसमें से जो लोग समाजवाद के 
आदर्श में विश्वास रखते हैं और श्रेणीहदीन समाज के स्वप्न को 
अपने देश में चरितारथ करना चाहते हैं, उनका धर्म के प्रति क्‍या 
मनोभाव होना चाहिए ? यह सच है कि हमारे देश में भी घम के 
नाम पर परलोक-सुख की आशा में दीन-दरिद्र जनगण चित्त को 
मोहाच्छुन्न करने की चेष्टा की जाती है, जिससे वे धनिकों के शासन 
एवं शोषण को शान्त भाव से सहन करते रहें ओर अपनी दुर्गति 
के प्रतिकार के लिए राष्ट्र-व्यवस्था एवं समाज के विरुद्ध एक शब्द 
-भी उद्यारण न करें, किन्तु इसके लिए घर्स या ईश्वर को दीषी ठह- 
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परराना कहाँ तक न्‍्यायसद्भधत कहा जा सकता है, यह विचारणीय 
है। जो लोग इस प्रकार घर्म और ईश्वर के नाम पर समाज में 
धतन्तिकों का आधिपत्य अह्लुण्ण रखने के लिए जनता को भुत्ाये 
रखने की चेष्टा करते हैं, उनकी शिक्षा एवं उपदेशों के विरुद्ध 
प्रचार-कार्य करने की आवश्यकता है, न कि धर्म और ईश्वर के 
“विरुद्ध । हमें जनता के बीच इस वाणी का अचार करना होगा कि 
इस पृथ्वी पर अन्न-बसत्र तथा अन्यान्य भोग्य वस्तुओं की प्रचुरता 
होते हुए भी करोड़ों मनुष्य जो आज सुख-भोग से वज्चित हो 
हे हैं, इसका कारण मनुष्य का अदृष्ट-दोष या विधाता का विधान 
नहीं है, बल्कि एक श्रेणी के सनु ष्य की निलंज्ज स्वाथपरता है । 
दरिद्रता ईश्वरक्षत नहीं, मलुष्यक्ृत है । इसलिए इस मनुष्यक्ृत 
दरिद्रता का मनुष्य ही अपने उद्यम द्वारा अन्त कर सकता है, 
ईश्वर नहीं । समाज के अन्दर धनी ओर द्रिद्र दोनों का ही 
अस्तित्व अवाब्छनीय एवं अस्वाभाविक है'। हम जिस नूतन 
समाज की सृष्टि करना चाहते हैं, उसमें धनी भी नहीं होंगे, 
द्रिद्र भी नहीं होंगे। उसमें सब सनुष्यों के सुख-सोमाग्य की 
डयवस्था होगी; सबके लिए आत्मोन्नति का पूर्ण सुयोग होगा। 
हमारे इस आदरश के मार्ग में यदि घर्-प्रचारकों का उपदेश 
बाधा उपस्थित करेगा, तो उस धर का हस अवश्य विरोध करेंगे। 
हम इस प्रकार के घर्मविश्वास को एक क्षुण के लिए भी सहन 
नहीं करेगे, जो दीन-दरिद्र मनुष्यों के अपनी वर्तमान अवस्था 
के विरुद्ध विद्रोह करने में बाघक होगा। इसके विपरीत यदि 
अखणशीहीन समाज-व्यवस्था की सृष्टि में किसी घसे या धर्म- 
विश्वास का विरोध नहीं होगा, समाजवादमूलक समाज-उ्यवस्था, 
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के आदर्श को यदि घर्म स्वीकार कर छेगा, तो उस घम के प्र 

हमारा कोई विरोध या आक्रोश नहीं होगा। साम्यवाद के सा 

धर्म का सम्बन्ध अहि-नकुल सम्बन्ध है, इस प्रकार की पक्तपात 

बुद्धि लेकर घर्म के सम्बन्ध में विचार करना एक प्रकार की मूढ़ 

ग्राहिता ही है। धर्म को नीति एवं न्याय के उच्चासन पर अतिष्ठिः् 
करके ही उसके सम्बन्ध में हमें विचार करना होगा। जो घर 
मनुष्य को दैन्य के गते में ढकेलकर उसे अपनी अवस्था दे 
प्रति सन्तुष्ट रहने की शिक्षा देगा, उस धर्म के प्रति हम अवश्य 
जिहाद” की घोषणा करेंगे। “४०प ]एा00८ 8 7रश्या ॥70 
कार, 80०१ पिक्ता एएप थीं का 40 700५ 0070 
9 6 '“फुछझामम00 ग जशीणाी छझा०एंपैशा०8 988 98080 
॥७.” इस प्रकार की घर्म-व्यवस्था हमारे लिए मान्य नहीं हो 
सकती । हमारे धर्म सें दया की कातरवाणी न होकर न्याय को 
तेजोददीम्र वाणी होगी | वह समाज से करुणा की भिक्षा न करके 
न्याय का दावा करेगा। वह भगवान्‌ का स्वर्ग-राज्य इस प्रथ्बी 
पर ही स्थापित करेगा और ससाज-सेवा में ही भगवत्‌-उपासना 
की सार्थकता समझेगा। वह समाज-सेवा दीन-दरिद्रों के प्रति 
अमुकम्पावश होकर नहीं करेगा, बल्कि इसलिए करेगा कि समाज 
के प्रति उसका जो ऋण है, उस ऋण का परिशोध करना उसका 
आवश्यक कर्तव्य है'। इस कतेव्य की अचहेलना करने पर चह 
समाज की दृष्टि में अपराधी समझा जायगा। भगवदूगीता, के 
शब्दों में 'स्तेन एवं ःसः” वह चोर है समाज-सेवा को ही धर्म 
का मूल सूत्र बनाना होगा और स्वेच्छा से प्रेरित होकर किये गये 
प्रत्येक कर्म में ही भगवान्‌ को दूँदुना होगा। स्वासी विवेकानन्द , 
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के शब्दों में “76 #786 ७०008 ज७ 8५78 ॥0 ए078079 &'6 
० 0छ्न 20प्राएए-7०0.? स्वदेश-वासियों को सेवा ही भग- 
वान्‌ की उपासना है'। धसे के नास पर, भगवान्‌ की करुणा के 
नाम पर जो लोग घनिकों को दीन-द्रिद्रां के प्रति सदय बनने की, 
उनका दुःखमोचन करने की शिक्षा देते हैं, वे समाज में दीन- 
द्रिद्रों का अस्तित्व अनिवाय समझकर वतंमान समाज-व्यवस्था 
को अज्चुण्ण रखता चाहते हैं | वे दया दान द्वारा करोड़ों मनुष्यों 
का दुःख-मोचन करना चाहते हैं. ! वे देन्य-दारित््य का अन्त करना 
नहीं चाहते। ऐसे लोगों के साथ, इस प्रकार के धमं-विश्वास के 
साथ साम्यवादियों का कभी मतैक्ष्य नहो हो सकता। साम्यवादी 
मनुष्य-मात्र के लिए न्‍्याय का दावा करता है और न्याय के नाम 
पर समाज में निष्ठुर लोभ एवं निलेज्ज खाथपरता का अवसान 
करना चाहता है। इस निर्मम न्याय के आधार पर ही वह धर्म 
की भित्ति स्थापित करना चाहता है' और न्याय का आश्रय भ्रहणु 
करके ही वर्तमान समाज-व्यवस्था में आमूल परिवर्तन करना 
चाहता है। यही साम्यवादियों का धर्म है। 


क्या विज्ञान व्यर्थ हो रहा है ! 


हमने जिस युग में जन्म प्रहण किया है, उस युग की सभ्यता 
पर हम गये करते हैं। वर्तमान सभ्यता ने ज्ञान-विज्ञान की जो 
उन्नति की है, प्रकृति के रहस्यों का उद्घाटन तथा उसकी शक्तियों 
को विज्ञित करके मनुष्य की सुख-झुविधाओं एवं रवाच्छन्य में जो 
चृद्धि की है, उसे हम वर्तमान थुग का सबसे बड़ा आशीषोद 
सममते हैं। किन्तु सभ्यता एवं संस्कृति, दर्शन एवं विज्ञान, सुख 
एवं समृद्धि की अभूतपूर्व उन्नति होने पर भी आज अधिकाँश 
मनुष्य दैन्य-दारिद्रय, सांसारिक ठुश्विन्ता, अज्ञानता, अतिरिक्त 
परिश्रम आदि अनेक झूंखलाओं से आबद्ध हो रहे हैं। इन 
अंखलाओं के कारण आजीवन उनके व्यक्तित्व का विकास होने 
नहीं पाता । वर्तमान सभ्यता में इस प्रकार के मलुष्यों की संख्या 
ही सबसे अधिक हो रही है । इनके मन में आज' यह प्रश्न उठ 
रहा है कि विज्ञान की बदौलत मनुष्य की छुख-सुविधाओं में 
अभूतपूर्व उन्नति होने तथा कानूनच्‌ उनपर सब सलुष्यों का समान 
अधिकार होनेपर भी वस्तुतः अधिकाँश सनुष्य इन सुख-छुविधाओं 
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के उपभोग से वश्ित क्यों हो रहे हैं? कोटि-कोटि मनुष्यों के 
अथक परिश्रम से अजख्र सम्पत्ति की सृष्टि हो रही है; जो लोग 
खेतों, खानों और कल-कारखानों में दिन-रात खटकर इस सम्पत्ति 
की सृष्टि कर रहे हैं, वे वंश-परम्परा से मलनुष्योचित सारे अधि- 
कारों से रहित हो रहे हैं ओर सम्पत्ति को सृष्टि में जिनका कोई 
भाग नहीं होता, ऐसे अलस धनी लोग छुख-सौभाग्य एवं विला- 
सिता के स्रोत में निमग्र हो रहे हैं। विज्ञान के समस्त अवदान 
इन्हें सहज ही प्राप्य हैं। अन्न-बख्र के प्राचुय. पर इलका जन 
सिद्ध अधिकार होता है। इस श्रेणी के लोगों में सामन्त-श्रेशी 
के भूस्वामी तथा बड़े-बड़े व्यदसाथी और उनके चंशज़ हैं। इनके 
पास घन की इतनी प्रचुरता होती है कि इन्हें करने के लिए कोई 
काम ही नहों मिलता। अवकाश के समय को काटने के लिए ये 
लाना प्रकार के आमोद-प्रमोद एवं मनोरझ्षन के साधनों की स्रष्टि 
करते हैँ। ये कभी घोढ़ों और कुत्तों से अपने मन को बहलाते हैं, 
कभी नाना ग्रकार के अड्भराग प्रसाधन और वस्चाच्छादन से अपने 
शरीर की शोभा बढ़ाते हैँ ओर कभी इन सव कार्मों से ऊब्रकर 
सद्भजीत, साहित्य, कन्ला आदि ललित मनोवृत्तियों का आश्रय श्रहण 
करते हैं, अथवा अस्पताल, विद्यालय आदि लोक-हितकर कार्यों 
में चन्दा देते हैं। जीवन में अभाव किसे कहते हैं, इसकी धारणा 
इनके सन में कभी उत्पन्न ही नहीं होती । जो जमीन के मालिक 
हूं, उनके ऐश्वय की प्रतिष्ठा दूसरों के श्रम के ऊपर होती है। वे 
स्वयं कृषि-फाय नहीं करते ओर न किसी प्रकार का अन्य परिश्रम 
करते हैं। किन्तु फिर भी उनकी वार्षिक आय किसानों से लगान 
के रूप में पयोप्त होती हे। बड़े-बड़े व्यापारियों की रोकड़ चैह्ू में 
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जमा रहती है, जिससे उनके उत्तराधिकारियों को किसी प्रकार 
की दुश्विन्ता करने का प्रयोजन नहीं होता । जब इच्छा हो, मुला- 
यम सोटे गह्टे पर सुख से सो जाइये, शाम को मोटर पर चढ़कर 
शहर से बाहर हवाखोरी के लिए निकल जाइये, या रोज सन्ध्या 
समय सिनेमा देखिये और एक स्थान पर रहते-रहते मन ऊब जाय; 
तो कभी काश्मीर, कभी मसुरी; कभी दार्जिलिंग, कभी शिमला, 
कभी नेनीताल और वाल्टेयर की सैर कर आइये । रोगग्रस्त होने 
पर ये चिकित्सा-शाल्र के आधुनिक-तम आविष्कारों से लाभ उठा 
सकते हैं, स्वास्थ्य-सुधार के लिए उत्तम-से-उत्तम जलवायुवाले 
सेनिटोरियम में जा सकते हैं, अपने लड़के-लड़कियों को उच्च शिक्षा 
दिलाने के लिए आक्सफोर्ड और केम्ब्रिज भेज सकते हैं। सारांश 
यह कि घन-सम्पत्ति के प्राचुय की बदौलत ये सभ्यता एवं ज्ञान- 
विज्ञान के समस्त झुख-साधनों को सहज ही आयत्त करके उनसे 
यथेच्छ लाभ उठा सकते हैं। 

दूसरी ओर लाखो-करोड़ों मनुष्यों का एक बहुत बढ़ा समुदाय 
ऐसा है, जिन्हें या ती करने के लिए कोई काम ह्वी नहीं हे-- 
अथोत्‌ काम के अभाव में वे बेकार बने हुए हैं अथवा जिनके जीवन 
सें केवल दि्न-रात पशु की तरह खटते रहने का ही अभिशाप 
है, छुद्री और अवकाश का आशीबोद नहीं। जिन्हें काम नहीं 
मिलता, वे केवल इसलिए दीन-दु»खी नहीं बने हुए हैं. कि उन्हें 
अन्न-चस्र का अभाव है, बल्कि इसलिए भी कि उनके लिए 
“करने को कुछ नहीं है” सि&ए७ 7०४78 $0 60 ! बिना कुछ 
किये अगर उन्हें भरण-पोषण-मात्र के लिए कुछ मिल भी जाय; 
तथापि वे सुखी नहीं कहे जा सकते। कारण, काय का अभाव 
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मनुष्य के शरीर और मन दोनों के लिए अत्यन्त लब्जाजनक 
ज्यथता है। जिस प्रकार घनिक मनुष्य के लिए अवकाश की 
अधिकता उसके नेतिक पतन का कारण होती है, उसी प्रकार 
जिस सलुष्य को बाध्य होकर बेकार रहना पड़ता हैं; उसका भी 
क्रमशः किन्तु निश्चित रूप में पतन हो जाता है । और उन लाखों- 
करोड़ों श्रमजोवियों का क्‍या हाल है, जो द्न-रात खटते रहते 
हैं । उनके लिए उनके कारय में न तो कोई रस है, न आनन्द 
ओऔर न दिलचस्पी । वे मनुष्योचित जीवन घारण करने के लिए 
काम नहीं करते, बल्कि काम करने के लिए भारवाही पशु की 
तरह जीवन धारण करते हैं | यदि उनका वेतन इतना पयोप्त भी 
हो कि उत्तका तथा उन्तके परिवार का साधारणतया भरण-पोषण 
“हो जाय, फिर भी उनका जीवन आधुनिक दृष्टि से सभ्य एवं 
धुसस्कृत नहीं कहा जासकता । साहित्य, सद्भजीत, कला, साँस्क्ृतिक 
मनोरंजन के साधन, देश-विदेश-श्रमण, प्रेम, मेत्री, गाहेस्थ्य- 
जीवन का झुख, सामाजिक एवं वेयक्तिक आनन्द--यही सब तो 
मनुष्योचित जीवन के उपादान हैं | इसके बिना जीवन उद्दे श्यहीन 
“बना रहता है । किन्तु श्रमजीवियों का बहुत बढ़ा समुदाय क्‍या 
आज इसी प्रकार का जीवन व्यतीत नहीं कर रहा है ? उनके 
जीवन में न ,तो अवकाश है और न उनके पास इतना घन ही 
है कि वे अपने जीवन को सांस्कृतिक दृष्टि से समुन्नत बना सकें 
अथवा अपना सनोरंजन कर सके | पशुओं की तरह तड्ढः गलियों 
मे अन्धकारपूर्ण कोठरियों में ये जीवन व्यतीत करते हैं, दिन 
भर खटने के बाद जब थकाबट से चूर-चूर होकर ये घर लौटते 
हैँ, शराब पीकर अपने दुःखमय जीवत की चिन्ता एवं कष्ट को 
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नशे के ज्षणिक आनन्द में भूलने की चेष्टा करते हैं। इस जीवन" 
में ग़ृह-परिवार का सुख इन्हें बिलकुल नहीं मिलता और जीवन 
सें प्रेम करना किसे कहते हैं, यह तो ये जानते ही नहों। कत्ल 
क्या खायेंगे, इसकी चिन्ता जिन्हें दिन-रात रहती है, उनकी" 
समस्त शक्तियोँ अन्न-वख्र के जुटाने में ही समाप्त हो जाती हैं |. 
इनसे आप जीवन सें महत्‌ की क्या आशा कर सकते हैं ९ 
इसलिए आज समाज के अधिकांश मनुष्यों के सन में यह्‌ 
जिज्ञासा उत्पन्न हो रही है कि वर्तमान सभ्यता एवं सस्कृति ने, 
वतंमान ज्ञान-विज्ञान ने हमारे लिए कया किया है ? मान लीजिये 
कि मुझे! एक मोटर गाड़ी की अत्यन्त आवश्यकता है या पढ़ने“ 
लिखने का मुझे; बेहद शौक है । किन्तु मेरे पास काफी पैसे नहीं 
हैं, जिनसे मोटर गाड़ी या पुस्तकें खरीद सकूँ। और दूसरे के 
पास इतने पेसे हैं कि वह एक के बदल्ले चार-चार, पाँच-पॉच' 
मोटर गाढ़ियाँ रख सकता है या फेशन में हजारों रुपये सासिक 
खर्च कर सकता है । विज्ञान के प्रताप से आज अनेक असाध्य 
रोग साध्य बन गये हैं, किन्तु किसी मध्यम श्रेणी के साधारण ' 
वित्त वाले श्रमजीवी को यदि कोई असाध्य रोग हो, तो उसकी 
मृत्यु निश्चित है; क्योंकि वह स्वोत्तम चिकित्सा से लाभ नहीं 
उठा सकता । शरीर के लिए कौन-कौन से खाद्य पदाथ पौष्टिक 
हैं, यह जानते हुए भी हम अरथोभाव के कारण उनका उपयोग 
नहीं कर सकते, अपने दुबेल क्षीशकाय बच्चों के लिए दूध और 
फलों का प्रबन्ध नहीं कर सकते), स्वास्थ्य-सुधार के लिए किसी ' 
स्वास्थ्यप्नद स्थान में उन्हें नहीं ले जा सकते | इसलिए साधारण ' 
मनुष्य आज भी भ्रश्न करता है कि विज्ञान ने प्रक्ृति की शक्तियों” 
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को विजित किया है, बड़े बढ़े चमत्कार करू दिखेंयि: “हैं; 
मण्डल से लेकर अगु-परमाणु तक का विश्लेषण -कर डाला है, 
बेतार द्वारा दूरत्व को मिटों दिया है, जल-स्थल एवं आकाश को 
छान डाला है--सब कुछ किया है; किन्तु हमारे-जैसे साधारण 
श्रमजीची मनुष्य के लिए क्‍या किया है' ? विज्ञान के दान से 
हमारा अभिशप्त जीवन कहाँ तक सुखमय हुआ है ९ 

तो क्‍या इससे विज्ञान का पराभव सिद्ध होता है? विश्व- 
भर के चैज्ञानिकों की अब तक को विज्ञान-साधना, उनकी ज्ञान- 
तपस्या व्यथ समझी जायगी ९ नहीं, ऐसा समझना तो बाल- 
घुलभ घुद्धि का परिचय देना है। वैज्ञानिक अपनी प्रतिभा एवं 
गवेषणा द्वारा नाना प्रकार के आविष्कार करते हैं, किन्तु उन 
आविष्कारों को कार्य-रूप में परिणत कौन करता है? विभिन्न 
देशों की सरकारें। और इन देशों की सरकारों पर वस्तुता 
किसका नियन्त्रण होता है? घनिक वग का। वर्तमान सभ्यता 
में गशतान्त्रिक देशों में भी राजनीतिक क्षमता की कुझ्ी उन्हीं 
लोगों के हाथों में होती है, जो अधिक से अधिक शआर्थिक शक्ति 
के अधिकारी होते हैं। इसलिए उनकी स्वार्थ-सिद्धि पर ध्यान 
रखकर ही शासन-यन्त्र की परिचालना होती है, और यही कारण 
है. कि आज विज्ञान और उसके समस्त सुख-साधन धनिकों के 
क्रीतदास बन रहे हैं। उनके प्रयोग एवं व्यवहार द्वारा साधारख 
ज्ञोगों के सुख-सौभाग्य में कोई वृद्धि नहीं हो रही है। इससे 
विज्ञान का पराभव या उसकी व्यर्थंता सिद्ध नहीं होती, बल्कि 
वतमान पूजीवाद-मूलक समाज-व्यवस्था एवं राष्ट्रड्यवस्था की 
अलनुपयोगिता एवं निरथकता ही सिद्ध होती है । 
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यह तो एक साधारण सत्य है कि सनुष्य के लिए सबसे 
पहले अन्न-वख और रहने के लिए स्थान चाहिए। इनके बिना 
वह जीवन-धारण कर ही नहीं सकता। इसलिए सबसे पहले 
अन्न-वर्ख की प्रचुरता के ऊपर सब मनुष्यों का अधिकार स्थापित 
करना होगा । मनुष्य जहाँ अन्न-बस्च से वच्ित हों, उस ह्लुधात्त 
देश में धर्म-दश न, ज्ञान-विज्ञान, सभ्यता-संस्क्ृति, साहिद-कला 
का क्‍या मूल्य हो सकता है ? पहले जिससे कोटि-कोटि नर-कड्लाल 
देन्‍्य-दारिद्रय की ताड़ना से मुक्त हो सकें, इसकी व्यवस्था करनी 
'होगी । जो छुघा से कातर रो रहा है, शीत से थर-थंर काँप रहा 
है, उसके लिए गीता और उपसिषद्‌ की वाणी, भगवान की 
भक्ति, कालिदास और शेक्सपियर के काव्य तथा रेफेल और 
अवनीन्द्रनाथ ठाकुर के बित्रों की अपेच्ता रोटी और एक खण्ड- 
वस्त्र का' मूल्य कहीं अधिक है। जो छुधातुर हैं, जीवन-धारण की 
अनिवाय आवश्यकताओं से वशद्चित हैं, उनके लिए पाप-पुण्य, 
धर्म-अधरम; स्वरगं-नरक, आस्तिकता-नास्तिकता की समस्या की 
अपेक्ता अन्न-बसख और आश्रय-स्थान की समस्या का महत्व कहीं 
ज्यादा है । स्वराज्य एवं स्वाधीनवा, राजनीतिक अधिकार और 
प्रजातन्त्र-शासन का ही क्‍या मूल्य हो सकता है, यदि उसके 
द्वारा देश के सब लोगों के लिए अन्त-बस््र एवं आश्रय-स्थान का 
प्रबन्ध नहीं किया जा सका; उनके अज्ञानान्थकार को मिटाकर 
उनके जीवन को ज्ञाना-लोक से उद्भासित नहीं किया गया ९ 
इसलिए अन्न-वसत्र के साथ-साथ ज्ञान के साधनों के ऊपर भो 
सब मनुष्यों का अधिकार स्थापित होना चाहिए और उन्हें समान 
ख़ुयोग सिलना चाहिए। 
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किन्तु जहाँ उदय से लेकर अस्त तक मनुष्य पेट भरने के 
लिए खटता रहता है; जहाँ उसकी जीविका की कोई निग्चयता 
नहीं, वहाँ मस्तिष्क की खुराक वह कहाँ से जुटा सकता हे? 
ज्ञान-विज्ञान एवं साहित्य के क्षेत्र में मनुष्य की साधना एवं 
तपस्या का आरम्भ तभी हुआ है, जब कि उसे जीवन में 
स्वाच्छन्य एवं अवकाश मिला है। आत्म-प्रकाश का उसे अवसर 
मिला है। अपने समतामत को व्यक्त करने की उसे स्वाधीनता 
मित्री है। जब तक मनुष्य को जीविक्रा की अनिश्चयता और 
अतिरिक्त परिश्रम से मुक्त नहीं किया जाता; उसके दुःख-देन्य को 
दूर करके उसके झुख-सोभाग्य मे बृद्धि नहीं की जाती, सुख- 
सुविधाओं के समस्त साधन उसके लिए सहज प्राप्य नहीं बनाये 
जाते, तब तक विज्ञान की सारी सम्भावनायें उसके लिए व्यर्थ 
ही बनी रहेंगी। इसलिए विज्ञान की समस्त सस्भावनायें तभो 
पूर्ण हो सकती हैं, जब कि श्रेणीहीन समाज की स्थापना की 
जाय। इस प्रकार की समाज-व्यवस्था में ही विज्ञान समस्त मानव- 
जाति का कल्याण साधन कर सकता है, उसके सुख-सौभाग्य में 
वृद्धि कर सकता है। आज जो वैज्ञानिकों की प्रतिभा कम से कम 
समय में अधिक से अधिक मनुष्यों की हत्या करने में, अयोद्धा 
ख्री, वृद्ध, रुए और बच्चों का बध करने में, सभ्यता एवं संस्कृति 
के श्रेष्ठ निदशनों का ध्वंस करते में नियोजित हो रही है, चह 
इसलिए कि विज्ञान श्रेणी-स्वाथे का दासत्व कर रहा है । इस 
दासत्व के कारण ही विज्ञान द्वारा सम्भावित मनुष्य की मुक्ति 
का मार्ग अवरुद्ध बना हुआ है । श्रेणी-विभक्त समाज में विज्ञान 
'के आविष्कार धनिकों की आय में वृद्धि कर रहे हैं, उतके मुनाफे 
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की रकस को सोटी कर रहे हैं। इसका परिशाम होता है' समाज 
में धन-वितरण में असाधारण वैषम्य और इस असाधारण वैषम्य 
के कारण करोड़ों मनुष्यों के जीवन में अतिरिक्त परिश्रम का 
अभिशाप। जिसे जिस वस्तु की अत्यन्त आवश्यकता है, वह उसे 
प्राप्त होगी, इसकी कोई निम्चयता नहों। झुख-भोग की अधि- 
कांश वस्तुयें एक संकीर्ण श्रेणी तक ही सीमाबद्ध हैं, उससे 
बाहर उनका उपयोग कोई नहीं कर सकता, कारण, उसकी 
सामथ्य से वे परे हैं। यहाँ तक कि चिकित्सा और स्वास्थ्य पर 
भी आज श्रे णी-विशेष का ही अधिकार संरक्षित है। इस प्रकार 
हम देखते हैं कि वर्तमान समाज-व्यवस्था में विज्ञान एक श्रेणी 
विशेष के ही सुख-सौभाग्य का साधन बन रहा है, उसके द्वारा 

विशाट जनगण का विशेष कल्याण नहीं हो रहा है, अधिकांश 
लोगों की सुख-सुविधाओं में वह वृद्धि नहों कर रहा है। एक के 
लिए अपनी स्वाभाविक इच्छा की पूर्ति भी असम्भव हो रही है 
और दूसरा अपनी अस्वाभाविक इच्छाओं की सहज ही पूर्ति कर 
सकता है। क्योंकि एक मोटरगाड़ी रखने की इच्छा जहाँ स्वासा- 
विक कही जायगी, वहाँ महज शौक के लिए नये-नये डिजाइनों 

की दस मोटर गाड़ियाँ रखना अवश्य ही अस्वाभाविक या सिद़ी- 

पत्र समझा जायगा। किन्तु आज की ससाज-व्यवस्था में इस 

प्रकार की अस्वाभाविक बातें ही स्वाभाविक हो रही हैं। जैसा कि 

सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ अल्डल हक्सले ने कहा है :--“/7#0 »। & 

पका 88 076 एशा। 0 एप्0०8 0 पा 7000 8 6. 

अथौत्‌ “एक बार में एक मनुष्य एक मोटरगाड़ी पर ही चढ़ 
सकता है न ।” 
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इस प्रकार की जो समाज-व्यवस्था इतने दिनों से प्रचलित हैः 
आर उसे हम सहन करते आ रहे हैं, यही आश्रय की बात है| 
क्योंकि इसमें हम आदिम युग की निष्ठुर बवेरता का प्रकाश आज 
भी पाते हैं । समाज के अधिकांश सनुष्य दिन-रात परिश्रम करके 
जिस सम्पत्ति की सृष्टि करें, उस सम्पत्ति पर उनका कोई अधिकार 
न हो और मुद्दी भर लोग उस सम्पत्ति की सृष्टि में' किसी, 
प्रकार का भाग न लेकर भी उसका सोलह आना उपभोग करे, 
यह बबेरता नहीं तो और क्या है? जिस राष्ट्र-व्यवस्था में प्रत्येक 
नागरिक का कल्याण राष्ट्र द्वारा सुरक्षित न हो, राष्ट्रीय सम्पत्ति 
ओर उसके उपभोग के ऊपर, जीवन की समस्त झुख-सुविधाओं, 
छुट्टी और अवकाश के ऊपर सबका समान अधिकार प्रतिप्ठित 
न हो, वह राष्ट्रव्यवस्था गणतन्त्र होकर भी जनता का कल्याण 
नहीं कर सकतो और न वह जनता के आलनुगत्य के ऊपर किसी 
प्रकार का नैतिक दावा कर सकती है । जैसा कि हेरालड लास्की ने 
लिखा है :--॥ एप णींश' गी6॥ 8858प्राक्घा]268 #86 7६ 
86878 $0 0070046% #90॥7 छ०]]-06प98 76 788 ४0 रण वों 
छक्मा70 प्र900 पशा 0एथ7ए 88ए७ ॥7 80 88 ॥0657 87'8 
ऐश €ते 700 0 ॥88 789)8970॥ अथौत्‌ “राज की ओर 
से जनसाधारण को इस बात का आश्वासन मिल्नना चाहिए कि 
वह उसके सद्भल को सुरक्षित रखना चाहता है । राज जनता का 
सद्ल-साधन जिस हृद तक कर सकेगा, उसी हृद तक उसे जनता 
के आलुगत्व के ऊपर दावा करने का नैतिक अधिकार हो सकता 
है, अन्यथा नहीं ।? इसलिए किसी भी राष्ट्र्यवस्था में वहाँ की 
सरकार का प्रथम कर्तव्य होना चाहिए समाज की सम्पत्ति के 
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ऊपर सब सनुष्यों का अधिकार कायस करना, उत्पादित सम्पत्ति 
का इस पकार वितरण करना, जिससे सब लोगों को उसका प्रयो- 
जनानुसार उपभोग करने का घुयोग प्राप्त हो और सम्पत्ति की 
सृष्टि सें क्रियात्मक भाग लेने के लिए सब लोगों को बाध्य करना, 
ताकि अधिकांश लोगों को अतिरिक्त परिश्रम न करना पड़े और 
जन्हें यथेष्ट अवकाश मिलते । ३० ४86 ॥80 >प७॥688 0९ 96 
(+0ए९॥परा676 78 ६0 7007006 /07 ॥॥6 [700प्७7०३ ६7४0 
धाछ0प0070 0 ए88)0 47 070 089 $0 089 800 6 [पा 
8॥80778 08॥6 ]800प7 ॥0व ]छ5घ7७ 790[9७१.,” #इस- 
लिए सरकार का प्रथम कतंव्य होना चाहिए समाज द्वारा जो 
सम्पत्ति उत्पादित हो, उसे प्रतिदिन सब लोगों में वितरण कर देने 
का प्रबन्ध करना ओर उस सम्पत्ति की सृष्टि के लिए जो श्रम 
आवश्यक हो, उसमें भाग लेने के लिए सबको बाध्य करना, 
जिससे सबको अवकाश मिल्ले ।” इस प्रकार को जो राष्ट्रव्यवस्था 
होगी, जिसमें धन्तोत्पादन के समस्त साधन जनसाधारण के हाथ 
में होंगे, प्रत्येक स्वस्थ, सबल व्यक्ति को अपनी योग्यता के अनु- 
सार करने के लिए बाध्य होना पड़ेगा, सम्पत्ति की सष्टि में जो 
परिश्रम का भार आंशिक रूप में ग्रहण नहीं करेगा, उसे लोग 
चोर समझकर उससे घृणा करेंगे, देश के समस्त उत्पादन देश- 
वासियों के प्रयोजनानुसार, न कि व्यक्तिगत लाभ की दृष्टि से 
ओर प्रत्येक वस्तु और सेवा का वितरण सी प्रत्येक व्यक्ति के 
आवश्यकतानुसार होगा, उस समाज में ही ज्ञान-विज्ञान के समस्त 
अवदात एवं आशीबीद सब लोगों के लिए यथोचित रूप में प्राप्य 
'छब उपभोग्य हो सकते हैं। इस प्रकार की समाज एवं राष्ट्र- 
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व्यवस्था में ही विज्ञान के आविष्कारों की सार्थकता हो सकती है: 
ओऔर मनुष्य सब प्रकार के आर्थिक एवं राजनीतिक शोषण एवं” 
बन्धनों से मुक्त हो सकता है। आज की समाज-उ्यवस्था में हम 
क्या देख रहे हैं ? एक ओर तो लोग चिकित्सा के अभाव में 
नाना प्रकार के रोगों से ग्रस्त होकर अकाल में ही काल-कवलित 
हो रहे हैं और दूसरी ओर कितने ही पढ़े-लिखे डाकेटर और वैद्य 
बेकार बने हुए हैं। अधिकांश लोगों के पास इतने पैसे नहों कि 
वे अपने रोगों की चिकित्सा डाक्टर या वैद्य से करा सकें अथवा 
स्वास्थ्य-छुधार के सम्बन्ध मे उनका परामश अहण कर सके और 
उससे ल्ञाभ उठा सकें। ऐसी स्थिति सें यदि किसी देश की सर- 
कार वहाँ के चिकित्सकों को स्वाधीन रूप में व्यवसाय न करने 
दे और सब डाक्टर-वैद्यों को सरकारी नौकर रख ले और सारे 
देश में यथेष्ट संख्या में चिकित्सा-विज्ञान के आधुनिकतम साधनों 
से सुसज्जित अस्पताल खोल दे, जिनमें सब लोग बिना किसी 
भेदभाव के प्रवेश पा सके और श्रेष्ठ चिकित्सकों की चिकित्सा- 
प्रणाली से, चिकित्सा-विज्ञान के आधुनिक यन्‍्त्रों से निःशुल्क 
लाभ उठा सकें, तो इससे मनुष्य का कितना कल्याण हो सकता है! 
सम्पत्ति-उत्पादन के साधनों पर व्यक्ति-विशेष या समुदाय-विशेष 
का सालिकाना हक न होकर यदि सारे समाज का अधिकार हो और 
वस्तुओं का उत्पादन व्यक्तिगत लाभ पर दृष्टि रखकर नहीं, बल्कि 
जनता के आवश्यकतानुसार किया जाय, तो इसका परिणाम यह 
होगा-कि अन्न-वस्त्र तथा अन्यान्य आवश्यक वस्तुओं का अभाव 
किसी के लिए न रह जायगा और आमोद-प्रमोद तथा मनो- 
रख़न के अनेक साधन जो इस समय केवल धनिकों के लिए 
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'विल्ास-वसरतु हो रहे हैं, सबके लिए सहजलशभ्य बन जायँंगे। इस 
समय लोगों की आय में जो उत्कट वैषम्य दीख पढ़ता है, वह 
से रह जायगा,; श्रमजीवियों को अतिरिक्त परिश्रम न करना 
पड़ेगा और उन्हें यथेष्ट अवकाश एवं अवसर सिल्लेगा । सब लोग 
काम में नियुक्त रहेंगे, जिससे समाज में उच्छुड्डलता बहुत कम 
हो जायगी और बेकारी के कारण इस समय जो कितने ही लोग 
- माना प्रकार के स्तायविक दोबेल्य, मानसिक व्याधि और पापा- 
चार के शिकार हो रहे हैं, उससे बच जायेंगे। एक ओर किसी 
प्रकार का परिश्रम न करनेवाले आलसी धनंबान और दूसरी ओर 
काम के अभाव में वाध्य होकर वेकार रहनेवाले मध्यवित्त तथा सवे- ' 
हारा दल के ल्ाखों-करोड़ों सनुष्य--दोनों ही का इस समय जो 
नेतिक पतन हो रहा है, वह नूतन समाज-व्यवस्था एवं अर्थनीति 
में बन्द हो जायगा | इसलिए सनुष्य-सात्र के नेतिक कल्याण की 
इृष्टि से भी ऐसा होना वाउछनीय है । 
इस प्रकार की समाज-व्यवस्था का; मनुष्य मात्र के स्ौद्जीण 
कल्याण का स्वप्न मनुष्य बहुत दिनों से देखता आ रहा था। 
किन्तु अब वह कोरा स्वप्न ही नहीं रह गया है। वर्तमान युग में 
विभिन्न देश के महामना मनीषी मुक्तकण्ठ से इस बात की घोषणा 
कर रहे हैं कि प्रचलित समाज-व्यवस्था में परिवर्तेन होना अनि- 
वाय है और इस परिवतेन के फल-स्वरूप जीवन-घारण 'की 
समस्त आवश्यक वस्तुओं पर जन-साधारण का अधिकार स्थापित 
होना वाउ्छुनीय है । इतना हो नहीं, बल्कि किस उपाय द्वारा जन- 
साधारण का यह अधिकार स्थापित हो सकता है, इसका उपाय 
भी उन्होंने बतांदिया है। ओर चह उपाय है धनोत्पादन के 
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साधनों पर व्यक्तिगत अधिकार का अवसान। और यह उपाय - 
अब कल्पना तक ही सीमाबद्ध नहीं रह गया है, बल्कि प्रत्यक्त 
सत्य के रूप में परिश॒त हो रहा है। जो अबतक असम्भव समझा 
जाता था, उसे संसार के एक विशाल देश ने सम्भव सिद्ध कर 
दिखाया है । 

इसलिए सब मसलुष्यों के लौकिक जीवन में परिपूर्ण घुख- 
सोभाग्य एवं स्वच्छन्दता लाने के लिए, वैज्ञानिक आविष्कारों की 
बदौलत उसकी घुख-समृद्धि; स्वास्थ्य, शिक्षा, एवं संस्कृति में वृद्धि 
करते के लिए विज्ञान की साथकता में सन्देह न करके वर्तमान 
समाज-प्यवस्था एवं उसकी अर्थनीति में सन्देह करना चाहिए। 
यह समाज-व्यवस्था जबतक कायम रहेगी, तबतक शिक्षा एवं 
संसक्षति, साहित्य एवं कला का लोक-व्यापी प्रसार नहीं हो सकता, 
विज्ञान के दान--सिनेसा और रेडियो को हम व्यापक रूप में 
गणशशिक्षा का वाहन नहीं बना सकते और न सर्वेस्ताधारण मलुष्य 
के जीवन में उसकी संस्कृति के विकास तथा आत्मप्रकाश के पथ 
को प्रशस्त कर सकते हैं । 


विदव-शान्ति की समस्या पर हक्‍्सले और गांधीजी 


आधुनिक यूरोप के चिन्तानायक मनीषियों में इंगलेण्ड के 
अल्डस हकक्‍्सले अन्यतम हैं। आपकी रचनाओं में आधुनिक 
यूरोप के हृदय का मरसे जिस रूप में प्रतिविम्बित होता है, बैसा 
अन्य किसी लेखक की रचना में नहीं। हकक्‍्सले के एक सुप्रसिद्ध 
उपन्यास *(?07॥6 00प7/. ?0पर०४ की च्चों /विश्वमित्र!” 
के किसी गताड्ू में की जा चुकी है। वर्तमान लेख में पाठकों को 
हकक्‍्सले की सबसे आधुनिक पुस्तक “[ग्राते8 आ0व॑ ०७०४१ के 
सम्बन्ध में कुछ परिचय देने की चेष्टा की जायगी। यह पुस्तक 
हक्सले की पूर्ववर्ती अन्य समस्त पुस्तकों से भिन्न है। कारण, 
इसमें उन्होंने जगत्‌ की वर्तमान समस्याओं पर सर्वथा अभिनव 
रूप में विचार किया है । इस पुस्तक की एक उल्लेखनीय विशे- 
पता है महात्मा गांधी के विचारों के साथ अनेकांश में साम्य | 

पहले पुस्तक के नाम “7908 800 ४४७7७” अथौत्‌ “साध्य 
गौर साधन” पर विचार कीजिये | वर्तमान सभ्यता में 08 
7प80४7ए ॥9 776&78 यह 880897 हम बहुत कुछ झुना करते 
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हर का कटी हम 
हैँ । इस ७0890 को माननेवालिे यह विश्वास करते हैं हिश 

या आदर्श अवश्य उच्च एवं महान्‌ होना चाहिए; किन्तु उस 
प्राप्ति के साधन भी उच्च, महान एवं पवित्र हों, यह आवश्य' 
नहीं है। अथीत्‌ छत्न-कपट, हिंसा एवं असत्य का आश्रय ग्रहए 
करके भी उच्चादर्श,की प्राप्ति की जा सकती है.। किन्तु गांधीजी 
के समान हक्सले का भी यह मत है' कि आदर्श या लक्ष्य तभी 
उच्च, महान और पविन्न बना रह सकता है, जब कि उस तक 
पहुँचने के साधन भी उच्च; महान्‌ और पवित्र हों। अन्यथा 
असदू उपायों से प्राप्त किया गया आदर्श कभी विशुद्ध हो ही नहों 
सकता और इस प्रकार का आदश हमारे जीवन को कल्लुषित 
बना डल्तिगा | 

अत्यन्त प्राचीन काल से लेकर आधुनिक काल तक के पैग- 
म्घरों और विचारशील दाशेनिकों ने मानव-सम्यता के स्वर्णयुग 
का जो चित्र चित्रित किया है, उसमें व्यक्ति एवं समाज के 
लिए स्वतन्त्रता, शान्ति, न्याय एवं प्रेमपूर्ण बन्युत्व ये हो सब 
आदशे साने गये हैं।इन आदर्शों के सम्बन्ध में विभिन्‍न 
धर्मो एवं सम्यताओं मे बराबर मतैक््य ही देखा गया है। अब 
इन आदशों की कसोटी पर यदि बतेमान सभ्यता की प्रगति के 
सम्बन्ध में विचार करें, तो यही मालूम होगा कि आदर्श की 
ओर अग्रसर होने के बजाय संसार की अधिकांश जातियाँ उससे - 
ओर भी पश्चातृपद ही हो रही हैं | हक्पले के मत से सभ्यता 
की प्रगति का विशिष्ट लक्षण है मनुष्य में उदारता की वृद्धि । 
किन्तु आज हम देख रहे हैं. कि सानव-सम्यता उदारता के बदले 
अनुदारता के विष से हो विषाक्त हो रहो है| मानव-प्रेत्त और 

ध् 
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उदारता की दृष्टि से यदि: हम विचार करें; तो वर्तमान सभ्यता 
में हमारे लिए गये करने का कारण कुछ भी नहीं रह गया है। 
बीसवीं शताब्दी के यूरोप में हम शासकों द्वारा उत्पीड़न एवं 
नियांतन की केवल स्वच्छुन्द ताएडब-लीला ही नहीं देख रहे हैं, 
बल्कि हम ऐसे सिद्धान्तवादियों को भी पाते हैं, जो राष्ट्र हारा 
सद्भाठित सब प्रकार के अन्याय, अत्याचार, उत्पीड़न, नियन्त्रण, 
यहाँ तक कि अपने विरोधी अल्पसत सम्प्रदाय के कत्ले आम का 
भी समर्थन और उसका औचित्य सिद्ध करने के लिए तैयार 
रहते हैं.। दुसरी दुःखद बात जो यूरप की जनता में इस समय 
देखी जा रही है, वह है युद्ध की संहार-लीला के प्रति उसकी 
उदासीनता । गत बीस वर्षो से युद्ध की विभीषिकाओं, हत्याओं 
खौर उसकी भयानक ध्वंसलीलाओं को चित्रों और फिल्मों सें 
देखकर तथा समाचार-पत्रों में उनका विवरण पढ़कर यूरोप के 
लोग इन सब बातों से इतने अभ्यस्त हो. गये हैं कि आज उनके 
भन में जो लोग इस प्रकार मृत्यु के शिकार होते हैं उनके लिए न 
तो किसी प्रकार की करुणा का और न जिनके द्वारा यह हत्या- 
कार्ड अनुप्ठित होता है, उनके प्रति किसी प्रकार के क्रोध का 
उद्गेक होता है | वे जघन्य अत्याचार को अपने सामने होते हुए 
देखकर भी स्वेथा उदासीन बने रहते हैं और इसका परिणाम 
यह होता है कि और भी भीषण अल्याचार होते हैं । 

एक ओर यदि प्रेस एवं ओऔदाय की दृष्टि से सानव-सभ्यता 
का पतन हुआ है, तो दूसरी ओर सत्य के प्रति भी मनुष्य की 
श्रद्धा में उसी प्रकार हास देखा जाता है । हकक्‍्सल्ले ने लिखा है;-- 
४5५६ 90 ए०0व ० धा8 ए०078 प्रा4607ए|788 089880 
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0 06 [768९॥॥ ०००४पा 7.” अथोत्‌ “वर्तमान शताब्दी में 
राजनीतिक एवं आशिक क्षेत्रों में' जो लोग डिक्टेटर बने हुए हैं, 
वे जिस प्रकार निलेज्ञ रूप मे सद्अठित सिथ्या का प्रचार॑ कर रहे 
हैं, उस प्रकार निलेज्ज एवं व्यापक रूप में तथा आधुनिक शिल्प- 
कला विज्ञान की बदौलत सुदक्ष रूप में सिश्या-प्रचार की व्यवस्था 
ओर किसी युग सें नहीं की गयी थी ।” जो लोग इस प्रकार 
सदड्अठित रूप में मिथ्या का आश्रय अहण कर रहे हैं, उनका 
उद्देश्य होता है मिथ्या प्रचार करके जनता के मन में घृणा एवं 
स्वजात्याभिसान भरकर उनके मन को युद्ध के लिए प्रस्तुत करना । 
मिथ्यावादियों का प्रधान लद्ष॒य होता है अन्तरीष्टरीय राजनीति के 
क्षेत्र में उदार आचरण एवं उदार भावनाओं का मूलोच्छेद । 

गत पचास वर्ष के अन्दर यूरोप को जनता में जो एक और 
विशेष बात देखी गयी है, वह है. एकेश्वरवाद की ओर से पौत्त- 
लिकता 700)899 की ओर उसका प्रत्यावतेन | अब ईश्वर के 
स्थान पर राष्ट्र वर्ग और यहाँ तक कि व्यक्ति-विशेष को देवता 
मानकर उसकी उपासना होने लगी है। इसी अकार संसार सें 
आज हम अपने को पाते हैं, जो प्रगति की एकमात्र कसोटी पर 
यदि जॉचा जाय, तो वह प्रत्यक्ष ही अधोगति की ओर जाता 
हुआ दीख पढ़ेगा। अब प्रश्न यह है कि सानव-प्रेस एवं उदारता 
की दृष्टि से सभ्यता का जो दिन-दिन अधःपतन होता जा रहा है, 
उसकी गति को किस प्रकार रोका जा सकता है ? वततमान समाज 
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को हम पैगम्बरों द्वारा वर्णित आदर्श समाज के रूप में किस 
अकार परिवर्तित कर सकते हैं ९ 

इन सब प्रश्नों का उत्तर देते हुए हक्‍्सले ने विभिन्न प्रका 
के विषयों पर विचार किया है| उनका कहता है कि हमारे 
समाज-शरीर में: रोगों ने जो घर कर लिया है, उनके निवारण 
के लिए' कोई एक रामबाण ओऔषधि नहीं हो सकती । वर्तमान 
सामाजिक विश्क्कल्वा के प्रतिकार के लिए हमें एक साथ ही' 
विभिन्न क्षेत्रों में उसका कारण ढूंढ़ना होगा | 

हम जिस आदश समाज की र्ृष्टि करना चाहते हैं, उसके 
लिए हमें सबसे पहले आदर्श व्यक्तियों की आवश्यकता होगी.। 
ये आदर्श व्यक्ति किस प्रकार के होंगे ? हक्सले की दृष्टि में आदश 
मनुष्य वही हो सकता है, जो सब प्रकार से अनासक्त हो। 
गुप6 4068 ॥097 78 596 पथा। 9#80760 77४7. इस श्रकार 
का आदर्श मनुष्य केवल विषय-भोगों एवं काम-वासनाओं के 
प्रति ही अनासक्त नहीं होगा। प्रभ्ुता एवं घन-सम्पत्ति के प्रति 
भी उसमें आसक्ति नहीं होगी । क्रोध, घृणा एवं आत्मीय जनों के 
प्रति अनुराग से वह परे होगा। धन, यश एवं सामाजिक सयोदा 
के प्रति सी वह अनासक्त रहेगा। कला, विज्ञान एवं परोपकार 
के बन्धनों से भी वह मुक्त होगा । हक्सले का यह आदर मनुष्य 
गीता के “स्थितप्रज्ञ” की परिभाषा से बहुत कुछ मिलता-जुलता 
है। गीता में स्थितप्रज्ञ के लक्षण भी इसी रूप में कहे गये हैं! 
सहात्मा गांधी ने भी गीता के अपने भाष्य में अनासक्ति योग की 
व्याख्या इसी श्रकार की है। 

इस प्रकार के आदर्श मनुष्य की आवश्यकता हक्सले ने इस- 
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लिए बतलाई है. क्रि अब तक हमारे सामाजिक शेर में सुधार 
करने के लिए जो अयद्न हुए हैं, उनसे मानव-प्रकृति में केंवल कुछ 
“परिवतेन-मात्र हुए हैं। ये परिवर्तन सौलिक नहीं कहे जा सकते | 
इनसे दोषों का परिहार नहीं होता; वे केवल उत्त दोषों को अन्य 
दिशाओं में प्रवर्तित कर देते हैं। इसका कारण यह है कि अब 
तक हमारी यह धारणा रही है कि यदि हमारा आदश पवित्न है, 
तो उससे उस आदर्श की श्राप्ति के जो साधन हैं, उनका ओवचित्य 
भी सिद्ध हो जाता है--भलते ही वे साधन जघन्य हों । हम बराबर 
यह विश्वास करते रहे हैं कि बुरे साधनों से भी हम अपने अभीष्ट 
सदुल्द्य को प्राप्त कर लेंगे। किसी सामाजिक सुधार के लिए 
यदि शासकों को जनता के इतने प्रचए्ठ विरोध का सामना करना 
पड़े कि उसके प्रतिकार के लिए बलप्रयोग करना आवश्यक हो 
जाय, तो यह बहुत बड़ी मूखेता होगी । इसलिए यदि हम व्यापक 
रूप में सुधार करना चाहते हैं, तो हमें उसके लिए ऐसे उपायों 
का अवलम्बन करना होगा, जिनमें हिसा का प्रयोग बिलकुल न 
हो और हो भी, तो बहुत कम | 7, 00९0 ए6 एछा8॥ ६0 ॥78 78 
न्‍88-8086 36607778 फ़ाठ) रा। ग्रठ॑ छपरा शिकार 
5९]ए68 7 86 (9700688 04 एाजाएचश्वााणा, ज़९  7रप्र्छा 
870058 0पघा' गरछ्वहप्रा'88 7. हपएञी 8 एछए 860 70 
ए0]6706 07, 86 76 ए07/80, एशए ॥॥06 ए0)0906 एयर 
]8 706(60 $0 6४006 ४069 , 
युद्ध के सम्बन्ध में विचार करते हुए हक्सले ने लिखा है कि 
जिस आदर्श समाज की हम रचना करना चाहते हैं, उसकी ओर 
जे जानेवाला प्रत्येक सांग युद्ध से युद्ध के भय से और युद्ध की 
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तैयारियों से अवरुद्ध है। इसके कारणों का उल्लेख करते हुए 
उन्होंने बताया है. कि संसार की विभिन्‍न सभ्यताओं ने युद्ध के 
प्रति एक-दूसरी से सर्वथा, भिन्‍न रुख अखितियार किया है। यूरोप 
ने बराबर सेनिक वीर पुरुषों की आराधना की है। सैनिक वीरता. 
और शहादत 77०7/57007 के प्रति इस प्रकार का श्रद्धा भाव 
चिरकाल से पोषण करते रहने के कारण यूरोप के लोगों में यह: 
विश्वास जम गया है! कि अच्छे जीवन की अपेक्ता अच्छी मृत्यु 
अधिक महत्त्वपूर्ण है । (7)88 8» 8000 06७४ 48 77078 
70/007%70/0 87 8 8००0 ]6 ) किन्तु चीन और भारत की 
सभ्यताओं में सेनिक वीरता की इस प्रकार उपासना नहीं की 
गयी है। हक्सले का कथन है. कि संसार को इस समय हिटलर 
ओर सुसोलिनी-जैसे स्वेच्छाचारी अधिनायक जो उत्पीड़ित कर 
रहे हैं, उनका यह उत्पीड़न उस समय बन्द हो जायगा, जब- 
कि अधिकांश लोग इस प्रकार के दुःसाहसिक द्सस्‍्युओं और 
पदलोलुप महत्त्वाकांक्षियों को उसी प्रकार घृणायुक्त दृष्टि से 
देखने लगेंगे, जिस प्रकार इस समय वे प्रवद्धकों और कुट्टनियों 
को देखते हैं । * 
युद्ध का एक और बढ़ा कारण है आधुनिक राष्ट्रीयता | इस 
समय की राष्ट्रीयता एक मूर्ति-पूजक घ्म के रूप में परिणत हो 
गयी है, जिसमें राष्ट्र ईश्वर का मू्त रूप समझा जाता है और 
इस मूत्त रूप का प्रतिनिधि होता है देवोपम राजा या डिक्टेटर । 
युद्ध कोई नहीं चाहता। सब लोग शान्ति चाहते हैं । किन्तु 

जेससे वास्तविक शान्ति की प्रतिष्ठा होगी, उसकी कामना बहुत 

गेड़े लोग करते है। सबसे बढ़कर शान्ति की स्थापना में जोः 
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बात कारगर हो सकती है, वह है सब प्रकार के सानव सम्बन्ध 
में अहिंसा का क्रबद्ध अभ्यास । जहाँ हिसा का प्रयोग होता है, 
वहाँ उसके साथ क्रोध, घूणा और भय अथवा एक प्रकार का 
उल्लसित मत्सर और सचेतन निष्ठुरता का भाष संयुक्त रहता है। 
इसलिए जो लोग अहिंसा का प्रयोग करना चाहते हैं, उन्हें आत्म- 
संयम का अभ्यास करना होगा, नेतिक एवं शारीरिक साहस 
घारण करना होगा, क्रोध एवं मत्सर के विरुद्ध उसके कारणों को' 
समभने और उसके प्रति सहानुभूति-सम्पन्न होने के लिए स्थिर 
शुभेच्छा एवं सक्ुल्प म्हण करना होगा। इस समय विभिन्‍न देशों 
के शासकों ने अपने को शख्ाल्लों से जिस प्रकार झुसज्जित कर 
लिया है, उनके पास जिस प्रकार की घुदत्त गुप्तचर पुलिसवाहिनी 
रहती है, उसकी दृष्टि बचाकर विदेशियों के लिए शासकों के 
विरुद्ध किसी सशश्र विप्लव का आयोजन करना एक प्रकार से 
असम्भव ही है । इस प्रकार की सुसब्ठठित एवं शब्रार््रों से सुस- 
ज्जित शक्तियों के विरुद्ध हिसा और किसी प्रकार का कौशल 
सफल नहीं हो सकता। इसलिए पुलिसवाहिनी द्वारा छुरक्षित 

आधुनिक शासकों के अत्याचार से आत्मरक्षा करने का एक मात्र 
उपाय जनता के लिए अहिसात्मक असहयोग एवं भद्र अवज्ञा है । 
प॥6 ०गाए ए्रढ008 099 एल 8 96009)6 ०७॥ 970/6% 

स्‍छ0े 888; 06 एाक्यापरएं 0 >प्ॉश8 0908868978 ७8 

77007 090॥08 ई07 876 6 707 जशं०णे०्वा। 77७70व06& 

00 ग्रा88छए8. 7907-00 ठक:ुछाबांवता बाते छठी तांइड0)« 

60॥0706. अहिंसात्मक असहयोग ओर निरुपद्रव कानून भद्जः 
को ही हक्सले गांधीजी के समान शृंखलितों के लिए एकमात्र 
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उपाय समभते हैं । जहाँ शंखलित जनता संख्या में अधिक होने 
पर भी शख्राद्नों में शासकों की अपेत्ञा ' हीनबल् होने के कारण 
उनके अत्याचारों का सामना नहीं कर सकती, वहाँ अपनी संख्या- 
घिकता का सुयोग लेकर शासकों के विरुद्ध सफल होने का उसके 
लिए यही मार्ग है। इसलिए यह अत्यन्त आवश्यक है' कि अहिसा 
के सिद्धान्त का अतिशीघ्र व्यापक क्षेन्न में प्रचार किया जाय। 
ध्यागे चलकर हक्पले ने लिखा है;-- ७07 70 78 00ए 0ए 768- 
28 ए छा छापे जांवेशेए 78धग86तं प्रा0एथागछ्यांड ता 
707-ए00706 ४8 6 $%0%प्रौ॥008 ० #6 जछ्ञ०१0 
९४7 90.8 $0 8ए0वें फछ्कं। ७गर|&ए९77600 50 6 86968 
0) वा 80 पध्ाए ००प॥068 48 थीं 880ए 80 800०077]0* 
॥8॥680 [80७ 270 जछ09 ४6 ऐरा'886 ० एछ97 870 +)6 
80 ए8708 07 $6९7008ए 878 39 (700688 07 &00079]0- 
]90772 ०)४७ए)७/४.” अथोत्‌ “राष्ट्र ने आज बहुसंख्यक मनुष्यों 
को क्रीतदास बना रखा है'। बहुत-से राष्ट्रों की जनता आज 
खूृंखलित है। जिन सब देशों की जनता मुक्त है, वहाँ भी युद्ध के 
भय से उसकी स्वाधीनता का अपहरण करने के लिए शब्बाह्वों का 
आयोजन हो रहा है। ऐसी स्थिति में अत्यन्त व्यापक रूप में 
तथा सुसद्भाठित भाव से अहिंसात्मक आन्दोलन चलाये बिना 
जनता के उद्धार की कोई आशा नहीं हो सकती ।” शासकों के 
लिए इस प्रकार का अहिसात्मक आन्दोलन कितना व्याकुलता- 
जनक हो सकता है और इसकी दुवोर शक्ति फे सामने वे किस 
प्रकार हतबुद्धि हो जा सकते हैं, इसका वर्णन करते हुए हक्सले ने 
लिखा है :--' 0079707/०व कप 7088868 पैशशप7/ 7९ 
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3060 00 000'क/8 धाते ढतुप्कए १68फ्रां760 70 60 
घड8७ ए06086, ९ए७॥ 06 709 3 प688 तीठ॑#/०श।ए 
॥8 7रणान)प्र5860, ध०0780ए97, 6ए७॥ 6 7096 #पं888 
तंलणद्वाणशा।ए 7००१४ 6 8पएए०+ ० फुपआ6 0/907 
शाते 00 80एश७प्रा॥९7क एाली 788880788 07 7[08078 
]8 86 एरपरश00678 0 हएशश॥9॥0०ए ॥07-ए0067॥ पाती- 
"१00थ8 2870 7008 $0 १6४॥ 8००) 8प990%" अथोतू 
“जहाँ लाखों की संख्या में जनता ने यह संकल्प कर लिया है कि 
चह अत्याचारी शासकों के साथ सहयोग नहीं करेगी और साथ 
ही हिंसा का साग भी ग्रहण नहों करेगी, वहाँ अत्यन्त निष्ठुर 
स्वेच्छाचारी शासन का सी अन्त हुए बिना नहों रह सकता। 
क्योंकि निष्ठुर से निष्ठुर स्वेच्छाचारी डिक्टेटर को भी अपना 
अस्तित्व कायम रखने के लिए जनसत के समथन का प्रयोजन 
होता है' और कोई भी सरकार बहुसंस्यक अहिंसक मनुष्यों की 
हत्या करके अथवा उन्हें 'जेलों में बन्द्‌ करके जनमत का समथन 
ज्ञाभ नहीं कर सकती |? 

इस प्रकार के अहिंसात्मक असहयोग आन्दोलन का सामना 
'होने पर शासक कितने व्याकुल एवं विश्रान्त हो उठते हैं, इसका 
प्रमाण हम भारतवासियों को गत , असहयोग आन्दोलन 
आर कानून-भद्ग-आन्दोलन में भी भाँति मिलन चुका है | जनता 
की ओर से शासकों के विरुद्ध सशस्त्र विप्लव होने पर उसका 
परिणाम देश के लिए शुभ नही हो सकता। हक्सल्े ने लिखा 
है कि इस अकार का सशख्न विद्रोह या तो फोरन्‌ दबा दिया 
जायगा अथवा उसका परिणाम होगा गृह-युद्ध, जैसा कि इस 
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- समय स्पेन में हो रहा है । इसलिए सब बातों पर विचार करने 
से यही परिणास निकलता है कि अत्याचार-पीड़ित जनता के 
लिए मुक्ति का एकमात्र उपाय है अहिसा का सागे ग्रहण करना ।' 
स्‍२०४-०ए०70806 97886768 6#86 07ए ४०)8 0०7 5० ए४/॥07. 
मानव-सभ्यता के आकाश में आज धूमकेतु की तरह युद्ध 
की विभीषिका दिखाई पड़ रही है । एक ओर बारूद की गन्ध से 
वायुमण्डल पूर्ण हो रहा है. और दूसरी ओर सहख सहख्र निरीह 
एवं निरपराध नर-नारियों के रक्त से वसुन्धरा आरक्त हो रही है।' 
इस प्रकार की परिस्थिति के बीच शान्ति की प्रतिष्ठा के लिए जो 
लोग काम करेंगे, उनके सम्बन्ध में हक्सले ने लिखा है कि सत्य 
एवं अहिसा के सिद्धान्त में विश्वास करनेवाले थोड़े-से सुशिक्षित 
व्यक्ति विभिन्‍न दलों में संघवद्ध होकर इस कार्य को आरम्भ 
करेंगे। वे जिन सिद्धान्तों का उपदेश करेंगे; पहले रवय॑ उनका 
पालन करेंगे और इस प्रकार समाज के सामने वे प्रत्यक्ष दृष्टान्त 
उपस्थित करेंगे | किसी राष्ट्र की ओर से यह छुधार-कार्य आरम्भ 
होगा, इसकी प्रतीज्ञा हम लोग नहीं कर सकते। अपने सिद्धान्त 
पर विश्वास रखनेवाल्ते थोड़े-से व्यक्तियों को संघवद्ध होकर' 
वर्तमान सामरिकता के विरुद्ध काय करना होगा। राष्ट्रसंघ द्वारा 
यह कार्य सिद्ध नहीं हो सकता । हक्सल्ले ने लिखा दे कि राष्ट्रपंघ" 
युद्ध के लिए संगठित एक संस्था है, क्योंकि इसका सदस्य कोई 
भी ऐसा राष्ट्र हो सकता है, जिसके पास उसकी अपनी सेना हो ।' 
इसलिए-हक्सल्े के शब्दों में 796 7,888५6 0४ ४88078 88 
& जा [70760#78 880709 78 शञ0788 (87 प88688, 
वर्टरेए्ड रसल ने लिखा है कि अल्डस हक्सले वतमान समय 
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के उन मनीषियों में से अन्यतम हैं, जिनके विचारों का आधुनिक” 
युवकों के चरित्र एबं मनोभाव पर बहुत कुछ प्रभाव पड़ता है ।' 
हक्सले के भक्तों एवं प्रशंसकों की संख्या इस समय यूरोप में काफी है. 
ओर आपके ग्रन्थों को लोग बड़ी उत्कण्ठा एवं श्रद्धा के साथ पढ़ते हैं।' 
इस प्रकार के एक चिन्ताशील विद्वान लेखक की जब हम 
महात्मा गांधी के सत्याग्रह एवं अहिंसा मन्त्र पर एक अमोघ अख 
के रूप में इतना जोर देते देखते हैं, तो अवश्य ही हमारे मन में - 
गांधी के सिद्धान्तों के सम्बन्ध में गम्भीर रूप से विचार करने: 
की प्रेरणा उत्पन्न होती है । प्राच्य एवं पाश्चात्य विचार-घाराशों में 
जो यह साहश्य दीख पड़ता है, उससे कया यह सिद्ध नहीं होता 
कि विश्वशान्ति की प्रतिष्ठा के लिए आज सारे संसार के दूरदर्शी, 
महापुरुष किस प्रकार एक ही विधार-घारा की ओर कुक रहे हैं। 
संसार के विभिन्न देशों में आज दुर्घष राष्ट्रशक्ति जनसत को " 
सब प्रकार से पंगु बनाने की चेष्टा कर रही है। डिक्टेटरों के 
रणहुक्कार एवं उनकी रक्तलोलुप साम्राज्य-लिप्सा को देखकर जनता 
आज हतबुद्धि एवं सन्त्रस्त हो रही है। रेडियो, लाउड स्पीकर 
ओर समाचार-पत्रों के द्वारा प्रचारक्ार्य करके मनुष्य को यन्त्र 
के रूप में परिणत किया जा रहा है। यथाथ लोकमत की अमि- 
व्यक्ति के सारे मार्ग डिक्टेटर-शासित देशों में अवरुद्ध हैं । इस- 
लिए जिन देशों में अभो तक वहाँ के जनसत को स्वेच्छाचारी 
शासकों के मनोनुकूल बनाने के लिए रेडियो, लाउड-स्पीकर और 
समाचार-पत्नों का उपयोग नहीं किया गया है, उन सब देशों को 
अभी से निष्छुर अधिनायक-तन्त्र, स्वैर-शासन एवं सामरिकता के 
विरुद्ध प्रचारकाय आरम्भ कर देना चाहिए । हक्सले ने लिखा है:--- 


क्‍ [हर] 


पड 096 ० थ_र6 जावे 68 तर 088 60प्राजर8 
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ए4ाधाकं. 47000७740670७ 0 00० 88/०. अथोतू) संसार की 
आशा इस समय उन सब देशों पर ज्गी हुई है, जहाँ अब भी 
व्यक्तियों के लिए परस्पर स्वच्छन्दतापूवक मिलने-जुलने और 
अवाध्य रूप में अपना मतामत प्रकट करने की स्वतन्त्रता है ओर 

जहाँ के मनुष्य को अब सी राष्ट्र के आधिपत्य से, आशिक रूप 

ञें ही सही, स्वाधीनता है। ५ 

इसलिए भारतवर्ष को भी अभी से सतक होकर साम्राज्यवाद 

एवं अधिनायक-तन्त्र के विरुद्ध लोकमंत का गठन आरम्भ कर 

देना होगा। लोकमत को गठित करने का जो यह छुअवसर है, 

उसे यदि हम खो देंगे, तो राष्ट्र रूपी राहु इस देश के लोकमत 

को भी सम्पूर्ण रूप से श्रसित किये बिना नहीं रहेगा। और चते- 

सान-काल में उद्धत राष्ट्रशाक्त को पंगु करने के लिए हमें उसी 

सार्ग का अनुसरण करना होगा, जिसका अनुसरण करने के लिए 

हमें गांधीजी इतने दिनों से कहते आ रहे हैं और आज हक्सत्ले 

भी मुक्तकण्ठ से उसका समर्थन कर रहे हैं। और वह मार्ग यही 

है कि लक्त-लक्ष मनुष्य अविचलित भाव से अहिसा-पथ पर आरूढ़ 

'होकर अनीति एवं अन्याय, उत्पीड़न एवं नियोवन के विरुद्ध खड़े 

हों और आवश्यक होने पर इसके लिए मृत्यु तक को वरण करने 

के लिए प्रस्तुत रहें। 


अतीत का मोह 


जो आदर्श, नियस या प्रथा बहुत दिनों से चली आती है, 
उसका प्रयोजन एवं उपयोगिता एक-न-एक दिन अवश्य समाप्त 
हो जाती है। भ्रकृति के राज्य में इस नियम का स्पष्ट प्रकाश हस 
पाते हैं। वसन्‍्त ऋतु के कोमल किसलय हेमन्त में जी होने 
लगते हैँ और शीत-कालीन वायु के मोंके में वे जीणे पत्ते मड़कर 
गिर पढ़ते हैं । फिर फाल्गुण आते-आते शीतकाल के शून्य वृत्तु- 
समूह पत्र-पुष्प से हरे-भरे हो उठते हैं.। निदाघ की प्रचरड ज्वाला 
से बिदग्ध हुई प्रथिवी बषोकालीन वारिधारा से सजल शस्यश्यामल 
बन जाती है । प्रकृति का यह नियम मानव जाति के इतिहास में 
भी समान रूप से लागू होता हे। धर्म, समाज एवं राष्ट्र के जो 
नियम बहुत दिनों से चले आ रहे हैं।उत्तका प्रयोजन एक-सा नहीं 
रहता। एक समय ऐसा भी आता है जब कि उनका- प्रयोजन 
बिल्कुल नहीं रह जाता; उनकी उपयोगिता सबंधा नष्ट हो जाती 
है और तब उनका अस्तित्व समाज की प्रगति के पक्ष में बाघक 
सिद्ध होने लगता है। किन्तु फिर भी धर्म, समाज एवं राष्ट्र के 
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इस प्रकार के बहुत से विधि-विधान, नियस-कानून उनकी आव- 

-श्यकता एवं उपयोगिता नष्ट हो जाने पर भी कायम रहते हैं। 

क्यों ? इसलिए कि हममें से अधिकांश मनुष्य अत्तीत के दास 
होते हैं। पुरातन का हम सहज हो वज्जंन नहीं कर सकते। 

अतीत के प्रति मोह, अतीत के प्रति अन्धश्रद्धा हमें पुरातन का 
वज्जेन करके नूतन को श्रहण करने नहीं देती। अतीत के ग्रति 
यह जो अन्धश्रद्धा है वह मनुष्य के सन, प्राण एवं आत्मा को 
एक अचल्ायतन की बन्दीशाला में बन्दी बनाकर रखती है। 

उसकी पीठ और दु्बल कथे सान्धाता के समय के जीणोे पुरातन 
अनुशासन एवं विधि-विधानों से दबे रहते हैं। इस दुवह भार 
को ढोते हुए वह भारवाही पशु की तरह अपने जीवन को मरुभूमि 
को पार करता चलता है। प्राचीनता का मोह उसे इतना मूढृ 

बनाये रहता है! कि अतीत के जीणे-शीर्ण बन्धन ही उसे आभूषण 

के रूप में प्रतीत होने लगते हैं। अनन्त सीमाहीन आकाश में' 
मुक्त विहज़्म की तरह विचरण करने की अपेक्षा अतीत के कारा- 

गार में अपने को आबद्ध रखने में ही उसे सुख-सन्तोष मिलने, 
लगता है। अतोत के अनुशासन एवं विधि-विधान सल्य हैं या 

सिथ्या, वे आवश्यक हैं या अनावश्यक, उपयोगी हैं. या अनुप- 
योगी इस प्रकार के प्रश्न उसके सन में उठते ही नहीं । उसके 

लिए अतीत के समस्त विधि-विधान वेद्वाक्य, ब्रह्मगाकय या अपौ- 

रुपेय बन जाते हैं। इस प्रकार की मूढ़ता जिन लोगों के मन को 

आहछुन्न कर खेती है वे प्रश्व नहीं करते, तक-वितक नहीं करते, 

सन्देह एवं शट्ठा नहीं करते, अविश्वास नहीं करते, घृणा नहीं 

करते, आघात नहीं करते, श्रद्धा से सिर कुकाकर और घुटने 
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टेककर वे दूसरों के आदेशों का पालन करना जानते हैं। पूर्व 
पुरुष जिस मार्ग का अनुसरण कर गये हैं उस मार्ग से एक कदम 
भी इधर-उधर चलने में उनके पॉव कॉपने लगते हैं, शाझ््रं में 
जो कुछ लिखा है या परम्परा से जो रीति-नीति चल्नी आ रही है. 
उसके विरुद्ध एक शब्द भो उच्चारण करने में उनकी जबान लड़- 
खड़ाने लगती है। 
अतीत के प्रति इस प्रकार जो लोग अन्धश्रद्धा रखने वाले 
होते हैं, भीरुता के कारण अत्तीत के जो क्रीतदास बसे रहते हैं 
उनका ही समाज में प्रमुख स्थान होता है और उनके कारण ही 
अतीत के जराजीण अनुशासन प्रयोजन नहीं रहने पर भी टिके 
रहते हैं। धमे, समाज, राष्ट्र एवं प्रवीण वृद्ध पुरुषों के अनुशासन 
एवं आदेश-उपदेशों को नत-्मस्तक होकर माननेवाले लोग आज 
भी समाज में अधिक संख्या में पाये जाते हैं और यही कारण है. 
कि पुरातन समाज की जी इमारत आज भी खड़ी है। प्राचीनता 
के प्रति अन्धश्रद्धा रखनेवाले लोगों का जिस दिन अभाव हो 
जायगा उस दिन यह जीणे इमारत आप-से-आप ढलमतला कर 
“गिर 'पड़ेगी 
निटशे ने लिखा है :/86ए9976 ]686 ए७ 926 ० घ७)७० 
$0 064॥ ४99 & 77णप्76४६ !” “अथीत्‌ स्मारक से सचेत 
रहो ताकि उसके नीचे दुबकर तुस सर न जाओ ।” सुनने में यह 
बात कुछ आश्थय-सी लगती है कि स्मारक से मनुष्य की हत्या 
किस प्रकार हो सकती है। किन्तु निटशे के इस उपदेश का 
असिप्राय यही है कि स्मारक मनुष्य की आत्मा की हत्या कर 
डालता है। अथोत्‌ किसी के प्रति अन्धश्रद्धा सनुष्य की नैतिक 
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मृत्यु का कारण बन जाती है। किसी व्यक्ति विशेष या आदश कें: 
प्रति मनुष्य की श्रद्धा जब अन्धश्रद्धा में परिणत हो जाती है. और 
इस अन्धश्रद्धा के कारण वह दूसरे का प्रतिनिधि या छाया बनकर 
उसी के कान से घुनने; उसी की आँखों से देखने, उसी के मनः 
से विचार करने क़ा आदी बन जाता है तो समझ लेना चाहिए 
कि वह मनुष्य कृपा का पात्र है। नेतिक दृष्टि से उप्तकी सृत्यु हो 
चुकी है और वह केवल दूसरे की छाया बनकर किसी अकार 
हिलडोल रहा है। आचाय या गुरु के मतवाद पर विश्वासः 
जिसकी जीवन-यात्रा का एकमात्र साधत-सस्बल बन जाता हे 
और यह मतवाद रूपी कारायार जिसके लिए ढुलंध्य बन जाता 
है. उसकी अपनी कोई दृष्टि नहीं रह जाती, उसका सम्पूर्ण जीवन 
अन्धकाराच्छुन्न बन जाता है और नवजीवन का ज्ञानालोक उसके 
इस अन्धकार को कभी-दुर नहीं कर पाता। ह 
आचार्य वा गुरु का गौरव इस बात में नहीं है कि चह शिष्य 
को अपनी छाया के रूप में परिणत कर दे जिससे वह उसको 
वाणी की केवल श्रतिध्वनि करता रहे। इसके विपरीत उसका 
कर्तव्य यह होना चाहिए कि वह शिष्य की झुपुष्त चेतना को, 
उसकी अन्तर्निहित शक्तियों को जाग्नत कर दे ताकि वह आत्म- 
प्रकाश कर सके, अपने व्यक्तित्व को सम्पूर्ण रूप में विकसित कर 
सके | इस प्रकार का गुरु शिष्य के प्रश्न, सन्देह, संशय एवं तक- 
वितर्क पर चक्रित नहीं होता, शिष्य के ऊपर अपने प्रभाव को 
अज्षुए्ण रखने की चिन्ता में उसके व्यक्तित्व को दबाने की चेष्टा 
नहीं करता। वह तो. शिष्य को सुक्ति की वाणी छझुनाता हे। उसे 
अपने अन्तर के अकाश में अपना मार्ग स्वयं ढूँढ़ लेने और उस 


[ ६७ ] 


सार्ग का अतिक्रमण करने के लिए अनुभोगणिति- करता है | वह 
उसे मुक्त मार्ग का यात्री बनकर तरह्-संकुल सागर सें कूद पड़ने' 
ओर लहरों के साथ संग्राम करते हुए अपने लक्ष्य की ओर 
अग्रसर होने के ज्ञिए उत्साहित करता है।, 

स्वाधीन चित्त से किसी विषय के सत्यासत्य पर, उसकी युक्ति- 
अयुक्ति पर विचार करने की शक्ति बहुत थोड़े लोगों में होती है । 
अधिकांश मनुष्यों में इतना नेतिक साहस नहीं होता कि वे शास्त्र 
एवं गुरुजनों के अन्लुशासन एवं श्रादेशों को युक्ति एवं तके की 
कसोटी पर कसकर उनके सत्यासत्य का निर्णय कर सकें ओर 
उत्तसें जो मिथ्या प्रतीत हो उनके प्रति अश्रद्धामाव प्रकट कर सकें 
इसका कारण यह होता है. कि शास्त्रों में लिखे गये या गुरुजनों से 
सुने गये वाक्यों की क्रमागत प्रतिध्वनि करते-करते उनकी विवेक- 
बुद्धि इतनी क्ुणिठित हो जाती है. कि उनका निञ्ञ का मन या तिज 
की वाणी जैसी कोई वस्तु रह ही नहीं जातो । उनमें इतना साहस 
नहीं होता कि वे अपने बड़े-से-बड़े मित्र, आत्मीय या गुरुणनों के 
कथनों का खण्डन कर सके, उनके वाक्यों की सत्य के प्रकाश में' 
समीक्षा-परीक्षा कर सकें। जो ज्ञानो मनुष्य होता है उसमें इतना 
साहस अवश्य होता है कि वह अपने शत्रुओं से भी प्रेम कर सके 
ओर अपने मित्रों से घुणा कर सके । 96 एाथय त घा०ज़- 
स्‍6688 098 &0]6 60 कपोए ॥40 ]0ए8 गमरी5, शाश्याढ8 फप; 
980 ६0 ॥868 ॥8 #77०008, अपने मित्र या गुरुजनों के वाक्यों 
को सब समय हम स्वीकार ही कर लें यह तो ऐसे लोगों का 
लक्षण हे जो क्लीब होते हैँ, जिनमें कोई उ्यक्तित्व नहीं होता और 
जिनके पीरुष का कभी प्रकाश होने नहीं पाता। जहाँ श्रद्धा, 

5 
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श्वास एवं भ्रेस बुद्धि एवं युक्ति से रहित होकर अन्धश्रद्धा, अन्ध- 
विश्वास, एवं अन्धश्रेस में, परिणत हो जाता है वहाँ मनुष्य के 
सनुष्यत्व एवं व्यक्तित्व के विकास का पथ अबरुद्ध हो जाता है, 
उसके सन का दुरदंसनीय गतिवेग प्रतिहत हो जाता है और अन्त- 
हिंत शक्तियाँ शिथिल एवं पंगु हो जाती हैं। और इस श्रकार की 
अन्धश्रद्धा एवं अन्धग्रेम से गुरु का गोरव भी नहीं बढ़ता । 

नूतन युग की वाणी नूतन सन्देश लेकर हमारे हृदयद्वार पर 
आधात करती है। अज्ञात पथ पर अग्रसर होने के लिए हमारा 
आहान होता है। उस पथ पर जिस पर चलकर हम नूतन की 
सृष्टि कर सकते हैं । और इस नूतन की सृष्टि तो तभी हो सकती 
है जब कि उसके मार्ग को श्रतिहत करनेवाले प्राचीन आदर्शो 
का निर्मम हाथों से ध्व॑स किया जाय। प्राचीन का ध्वंस किये बिना. 
नूतन की सृष्टि किस प्रकार हो सकती है ९ सत्य की मयोदा स्थापित 
करने के लिए मिथ्या का; सुन्दर की सृष्ठि करने के लिए अपुन्द्र 
का ध्वंस करना ही होगा। पुरातन की जड़ पर निष्ठुर हाथों से 
कुठाराघात करके ही नवनिमोण का काय आरम्भ किया जा सकता 
है। जहाँ प्राचीन और नवीन में कोई मेल नहीं, सामझत्य नहीं, 
वहाँ दोनों का एक साथ रहना उसी गश्रकार असम्भव है जिस 
प्रकार आलोक एवं अन्धकार का एक साथ रहना | इसलिए जो 
ख्ष्टा बनकर नूतन की सृष्टि करना चाहते हैं. उन्हें सिथ्या, प्राचीन 
आदर्शो के विरुद्ध आधात करना ही होगा। क्योंकि वे जानते हैं. 
कि इन प्राचीन आदर्शों एवं परम्परागत रीति-नीति का आश्रय 
अहण करके जो लोग समाज के ऊपर अपना आधिपत्य कायम 
किये हुए हैं उनके इस आधिपत्य को छुण्ण किये बिना नूतन 
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समाज की स्थापना नहीं हो सकती और उनका यह आधिपत्य 
तभी ह्षुण्ण हो सकता है जब कि जीण एवं मिथ्या पुरातन के 
विरुद्ध युद्ध की घोषणा की जाय | इसलिए जिनके कण्ठ से निना- 
दितव होगा संग्राम गान वे ही इस मुक्त पथ के यात्री बन सकते हैं। 
प्राचीन आदर्श के नास पर, पुरातन रीति-नीति की गौरव- 
रक्षा के नाम पर आज तक इतिहास में जितने अन्याय हुए हैं 
उतने अन्याय और किसी के नाम पर नहीं। प्राचीनता के पुजा- 
रियों ले ज्ञान-विज्ञान की प्रगति सें भी कम बाघा नहीं पहुँचायी 
है । वर्तमान समाज-व्यवस्था में जो अन्याय, अनीति, उत्पीड़न 
'एवं शोषण चल रहे हैं उनका समथन भी तो प्राचीनता के नाम 
पर ही किया जा रहा है न ? प्राचीनता के पुजारी प्राचीन आद्शों 
की सहिसा का जयगान करके, लोकदृष्टि में उसके स्वरूप को आपात 
रमसणीय सिद्ध करके, जो घृणा करने योग्य है उसे श्रद्धेय बताकर 
लक्ष-लक्ष नरनारियों को विमूढ़ बनाये रहते हैं। इस विमूढ॒ता के 
विरुद्ध संग्राम करने के लिए, लक्ष-लक्ष नर-तारियों के मन-प्राण 
को पुरातन के प्रति अधश्रद्धा एवं मोह से मुक्त करने के लिए 
प्राचीन आदर्शों की प्राणहीन प्रतिसाओं को भट्ढः करना ही होगा | 
ध्वंस का यह कार्य नूतन की सृष्टि के लिए आवश्यक ही नहीं 
अनिवाय्य है और इसीलिए निदशे के बच्न कण्ठ से यह वाणी 
विनिःसृत होती है :--/0) छाए 970000 ७07, 0789४, 0788! 
#6 ४7०४०४ $80]68 ” ओ मेरे भाइयो, तोड़ो, तोड़ो, भ्राचीनत 
आदर्शों की प्रतिमाओं को ध्वंस कर डालो ।” तुम्हारे इस कार्य 
द्वारा ही नूतन के आविभोव का पथ प्रशस्त होगा और पुरातन के 
चित्ताभस्म पर नूतन की सूष्टि होगी। सिर पर कॉटों का ताज, 
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ललाट पर कलडू की कालिमा धारण करके और समाज का व्यग्य;, 
विद्रप, लाउछना एवं अपसान सहन करते हुए निर्जत और एकाकी 
बनकर तुम्हें अपने सूष्टि-कार्य द्वारा इतिहास में युगान्तर लाना, 
होगा। 
मनुष्य के सन में केवल पुरातन आदर्श एवं परम्परागत रीति- 

नीति के प्रति ही मोह नहों होता बल्कि अतीत के प्रति एक प्रकार 
का और भी सोह होता है जिसका सम्बन्ध हमारे व्यक्तिगत, 
जीवन से होता है! वास्तव जीवन के कठोर एवं निर्मम सत्य के. 
साथ संघषे होने पर बहुत से मनुष्य एकबारगी हताश एवं विषरण, 
हो उठते हैं और अपने अतीत के सुखमय दिलों की याद करके 
अपने वतेसान जीवन को कोसते रहते हैं | हाय ! बाल्यकाल एवं 
प्रथम यौवन के वे सुखमय, आनन्दमय दिन कहाँ चले गये जिस 
जीवन में केवल आनन्द ही आनन्द था। सिर पर क्ेव्य एवं 
दायित्व का बोझ नहीं, नेराश्य की वेदना नहीं, पराजय की ग्लानि 
नहीं । उस समय संसार कितना झुन्द्र प्रतीत होता था। किन्तु 
सहसा एक दिन जब योवन जीवन का कठोर सत्य लेकर सामने 
उपस्थित होता है मनुष्य अपने अतीत के सुखमय दिनों की याद 
करके उसका मनोहर चित्र अपने कल्पना-चन्नु के सामने चित्रित 
करने लगता है. । वर्तेमान जीवन जब दुःसह हो उठता है, भविष्य 

अन्धकारपूर्ण दीख पड़ता है; उस समय मनुष्य वास्तव जीवन के 
घात-प्रतिघात, आशा-निराशा, खुख-दुःख से ज्ञतविज्ञत एवं अवसन्न * 
होकर अतीत की गोद में आश्रय लेता है। छुब्घ चित्त से वह' 
बीते हुए दिनों की याद करता है और उनके लिए हाय-हाय करंता 
है। विगत दिनों की स्थ॒ति में अश्रुमोचन करना और हा हताश 
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ही उसका काम होता है।इस अकार के मनुष्यों के जीवन के 
सम्बन्ध में जो धारणायें होती हैं वे अद्यन्त तुच्छ एवं अचारत- 
'विक होती हैं। उनकी दृष्टि में मनुष्य-जीवन केवल फूर्लों को सेज 
ही है, कोंटों का ताज नहीं। वे जीवन में केवल सुख ही सुख 
देखना. चाहते हैं | सुख-दुःख, आशा-निराशा, उन्नति-अवनति इन 
सबको लेकर ही तो मनुष्य का जीवन बना है ! एक के अभाव में 
ही तो दूसरे की कल्पना की जा सकती है । घुख और दुख, आशा 
ओर निराशा, सिल्नन और वियोग; प्रसिद्धि एवं निन्‍्दा, यश और 
अयश, आलोक एवं छाया की तरह ही जीवन में साथ-साथ चलते 
हैं। इनमें एक को ही प्रहण करें गे--दूसरे को नहीं, यह क्‍योंकर हो 
सकता है। जो दिन अतीत के गे में विज्ञीन हो गये; जिन्हें हम 
लौटाकर ला नहीं सकते उनके लिए विपद एवं हाहाकार कैसा ! ब्ते- 
सान के प्रचण्ड कर्म-कोलाहल के बीच हमारे लिए वास्तव का जो 
'आह्न हो रहा है वह क्‍या हमारे लिए कम आकर्षक है ? वर्तमान 
को ही क्या हम अतीत की तरह या उससे भो बढ़कर सुन्दर नहीं 
बना सकते १ वाधा-विध्नों के साथ संग्राम करते हुए कठिनाइयों 
को अतिक्रमण करते हुए तथा दुःख एवं शोक, ग्लानि एवं पराजय 
पर विजय प्राप्त करते हुए क्या हम अपने भविष्यत को ज्योतिर्मय 
नहीं बना सकते ? वर्तमान के दुःख-शोक, आधात संघ उन्हीं 
लोगों के लिए असझ्य हो उठते हैं जो अपने को अतीत के अलस 
स्वप्न सें विभोर रखते दें । कल्पना का रह्लीन जाल बुन-बुनकर 
अपने वर्तमान की सम्भावनाओं को नष्ट कर डालते हैं। इस 
अकार का जीवन सम्पूर्ण व्यथे हो जाता है और उसमें किसी 
प्रकार की मोहकता नहीं रह ज्ञाती । 
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किन्तु एक ओर जहाँ हम अतीत जीवन के सुखमय, आनन्दृ-- 
मय दिनों को याद करते वहाँ हम दूसरी ओर अतीत के दुःख 
एवं नराश्य, रत्नानि एवं पराजय, कलझू एवं पाप को स्मरण करके 
भी कम अनुतप्त नहीं होते। अतीत जीवन के दुःख एवं निराशा, 
ग्लानि एवं पराजय की यह जो वेदना है वह भी हमारे लिए कम 
घातक सिद्ध नहीं होती । अतीत की झुखमय स्सृतियाँ हमारे 
वर्तेमान को जहाँ व्यर्थ बनाती हैं वहाँ उनकी दुखःसय एवं 
निराशापूर्ण स्मृतियाँ हमारे जीवन के मार्ग में और भी बाधाशों 
की र॒ष्टि करती हैं। जो मनुष्य अपने विगत जीवन के दुःख, 
पाप, कल्नंक एवं पराभव को स्मरण करके बार-बार अनुतप्त होता 
है और अपने को कोसता रहता है वह सचभुच मन्द भाग्य है । 
इस प्रकार अपने अतीत जीवन की दुखःपूर्ण स्मृतियों की बार- 
बार पुनरावृत्ति करके वह वस्तुतः अपने समस्त जीवन को अभि- 
शप्त बना डालता है । कया इस संसार में कोई भी ऐसा मनुष्य 
मित्न सकता है जिसका जीवन आदि से अन्त तक सबधा विशुद्ध 
एवं निष्कलंक रहा हो ? जिसने अपने जीवन में कभी दुःख ओर 
नराश्य की वेदना का अनुभव न किया हो ? पराजय की रक्लानि 
ने जिसे कभी छुब्ध न किया हो? महान पुरुर्षो की जीवनियों 
में भी हमें बहुत-सी भूल चूक, दोष-त्रुटियों दीख पढ़ती हैं । किन्तु 
इन सब दोष-ब्रटियों के होते हुए भी जो प्रतिभाशाली एवं साहसी 
होते हैं वे जीवन के कण्टकपूर्ण मार्ग पर चल कर अपने भविष्य 
का पथ स्वयं श्रशस्त कर लेते हैं। अतीत की भूल-चूक एवं दोप- 
त्रढियाँ, पराजय एवं ग्लानि उनके वर्तमान जीवन को स्मृतियों के 
वृश्चिक दंशन से विदग्ध नहीं बनाती । उनके विगव जीवन की. 
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कलझ्ल-कालिसा उनके वर्तमान पर इतनी गहरी छाप नहीं डाल 
सकती जिससे उनमें अपने लक्ष्य की ओर अग्रसर होने के लिए 
उत्साह एवं उद्दीपना न रह जाय। वे अपने नेराश्यपूर्ण अतीत 
पर विजय प्राप्त करके वर्तमान को गौरवयुक्त बनाने की चेष्टा करते 
हैं। उनके लिए उनका वर्तमान उज्ज्वल सम्भावनाओं से पूर्ण 
होता है। नेराश्य एवं पराजय को वे जीवन में कुछ भी महत्त्व 
नहों देते और उनकी विषादमयी स्मृतियों से अपने मन को मुक्त 
करके नूतन आशा, नूत्तन उत्साह एवं नूतन कर्मो्मम के साथ 
जीवन-संग्राम में जूक पड़ते हैं। सन्देह एवं संशय उनके मन को 
कभी मोहाच्छुन्त नहीं कर सकता, उनके संकल्प को कभी विच- 
लित नहीं कर सकता। अतीत जीवन के कटु अनुभवों की स्मृति 
उनके कर्मोद्यम को शिथिल नहीं कर सकती, उनके आत्मविश्वास 
को म्लान नहीं कर सकती, उनके उत्साह को सनन्‍द नहीं कर 
सकती, उनके पोरुष को पंगु नहीं कर सकती, उनकी अप्रगति को 
प्रतिहत नहीं कर सकती । विगत जीवन की पराजयजनित ग्लानि 
उनके वर्तमान जीवन की सुनहली आशाओं को धूमिल नहीं 
बना सकती । जीवन में जो असफलताएँ प्राप्त हुई हैं उनका अनु- 
भव उनके जीवन को पंगु नहीं बना डालता, आगे बढ़ने की 
असफलताओं पर विजय प्राप्त करने की उनकी संकल्प-शक्ति को 
विचलित नहीं कर पाता। असफलता के अन्धकारपूर्ण आबत्त 
से अपने को ऊपर उठाकर वे सफलता के आशापूर्ण आलोक में 
खींच लाते हैं और इस आलोक सें ही वे अपने ज्ञीवन का 
गन्तव्य सांग ढूँढ निकालते हैं। ॥). 800:०७। ने लिखा है:--- 
गप प8 ६7७७॥४888 0 छझ6ए67 80 ज 78७ ॥ 0978 ००७ 
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६0 880; उग्रधूआ8 ते गा 650070068 ग 0ए७-००एाफ 2 
4087६ 07859». महान पुरुषों की विशेषता इसी बात में होती 
है कि उन्हें अपने जीवन में विफल मनोरथ होने के जो कहु 
पअनुभव धाप्त होते हैं और इन अन्नुभवों के कारण उनके मन 
सें अविश्वास का जो भाव छिपा रहता है उन पर विजय भराप्त 
करके वे फिर नृतन रूप में काय आरमस्स करते हैँ । सन्देह एवं 
संशय, नेराश्य एवं अविश्वास के बीच उनका चित्त दोलायमान 
होता नहीं रहता । अतीत की झंखलाओं से, उसकी विषादमयी 
वेदना के राहु-मआस से वे अपने जीवन को स्वथा मुक्त कर डालते 
हैं। अतीत के अनुभवों को अतिक्रम करके ही उन्तके जीवन की 
जययाज्ना नूतन रूप में आरस्म होती है। 
जिनका मन ( ए७०7०४० ) होता है, जिनकी स्नायु-पेशियाँ 
दु्बल होती हैं वे अपने अतीत जीवन की विफलताओं की स्मृति 
सदा ढोते फिरते हैं। जसी वे कोई चया काम आरम्भ करते हैं, 
उनके सन में अतीत की निराशामयी स्मृतियाँ जाग उठती हैं 
आर उतका सन सन्देदह एवं संशय से ससाच्छुन्त हो जाता है। 
इस प्रकार सन्दिग्ध मन को लेकर कायोरम्भ करनेवाले लोग 
कभी चिच को- स्थिर एवं व्यवस्थित नहीं कर सकते। पग-पण 
पर उन्हें हानि एवं विकलता की विभीषिका दिखायी पड़ती है। 
इसका परिणास यह होता है कि वे दृद॒ भाव एवं एकाग्न सन से 
उस कार्य को पूरा नहीं कर पाते और अन्त सें सचमुच विफलता 
उनके सामने आकर खड़ी हो जाती है। यह विफलता ही उनके 
जीवन का अड्ठ बन जाती है और इसके बाहुपाश से वे अपने , 
सन्-आखण को सुक्त करने में सवंधा असमथ बन जाते हूँ । 


रु 
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अपने अतीत जीवन की भूलचूक एवं दोष च्रुटियों को लेकर 

जो लोग बराबर सोचते रहते हैं और उनकी स्म्ृतियाँ जिन्हें 
पश्चात्ताप की आग में जलाती रहती हैं. वे सबल मन से अपने 
जीवन-मार्ग पर कभी अग्रसर नहीं हो सकते। ऐसे लोगों को 
जीवन की साधारण से साधारण भूलें और गलतियाँ भी भीषण 
पाप के रूप में दिखायी पढ़ती हैं और वे अपने को बहुत बढ़ा 
शापो सममभते हैं। इस प्रकार पाप को बहुत बड़ा करके देखने 
'चाले और अपने तथाकथित पाषों की दुश्विन्ता में दग्ध होनेवाले 
: ल्ञोग पाप की गलानि को अपने सन से कभी दूर नहों कर पाते । 
अतीत-जीवन की विफलताओं ०वं निराशाओं के भार को 

अपने कंधे पर से दूर फेंककर नूतन उत्साह एवं उद्यम के साथ 

अपने लक्ष्य की ओर अग्रसर होने का उनमें साहस नहों होता 
दुःख, नेराश्य एवं विफलता की स्थृति उनकी सड्डूल्प-शक्ति को 

कभी सुदृढ़ होने नहीं देती | वे अपनी जीवन-नोका को अतीत 

रूपी बन्द्र के निरापद आउख्रय में ही रखना चाहते हैं । 

उनकी जीवनतरिणी एक तिनके का सहारा लेकर महासागर 

के तटों से होकर ही बहती चलती है। उनके सामने नूतन 

उपकूल का श्यामल स्वग होता है । किन्तु तरद्गः समाकुल 

“मध्य सागर में निभेय होकर कूद पढ़ने और तरड्“ों के साथ 
"संग्राम करते हुए उस नूतन उपकूल तक पहुँचने का उनमें 
दुजंय साहस नहीं होता। सद्दर्ष एवं संग्राम के युग में हमने जन्म 
अहण किया है, विरोध एवं कोलाहल से हमारे चतुर्दिक का बाता- 

चरण मुखरित हो रहा है, आदर्शों के संघात से हमारा मांगे 

फेनिल हो रहा है और इस फेनिल सागर के बीच से होकर ही 
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हमें अपनी,जीवन-तरिणी को आगे बढ़ाना है | कुछ समय में ही' 
हमारी नोका तरज्ज-संकुल सागर को पार करके नूतन उपकूल में 
पहुँच जायगी और तब इन्द्र एवं सद्नष का सकावात शान्त होः 
जायगा और चारों ओर बविकीण होने लगेंगी प्रकाश की उष्ज्बल 
स्निग्ध किरणें। इस प्रकार की धारणा एवं दृढ़ विश्वास मन में 
धारण करके जो लोग जीवन-पथ में अग्रसर होते हैं. वे अपने 
अतीत की दुबल घढ़ियों को याद करके अपने भविष्यत की संभा- 
वनाओं को नष्ट नहीं कर डालते। वे अपने सन में इस विचार 
को कभी स्थान ही नहीं लेने देते कि “में मंद्भाग्य हूँ, देव मेरे 
प्रतिकूल है, नियति के हाथ का में खिलौना हूँ, मेरा जीचन व्यथे 
हो गया, मेरी सारी आशाओं पर पानी फिर गया ।” इस प्रकार 
के अनुताप से दुःख का भार हल्का न होकर और बढ़ता ही है। 
अतीत की चिन्ताओं से भाराक्रान्त मन कभी स्वस्थ नहीं हो 
सकता | इसलिए मन को दुश्विन्ताओं एवं दुभोवनाओं के भार से 
मुक्त करना होगा। कितनी छिन्न आशार्थे, कितनी मम्न आकांत्षायें, 
कितने व्यथ स्वप्न, कितने नष्ट खुखों के जीश कट्लाल हमारे मन 
रूपी समाधि भूमि को आछज्न किये रहते हैँ। इनकी स्प्॒तिर्यों 
का दुर्वह भार ढोते रहने से कोई ल्ञाभ नहों । अपने अतीत जीवन 
के सुख-दुःख को स्मृतियों को मन में पोषण करते हुए वे ही लोग 
जीवन की अमूल्य घड़ियाँ व्यतीत करते हैँ जिनका वर्तमान नेरा- 
श्यपूर्ण एवं भविष्य अंधकाराच्छन्न होता है। वे अपने जीवन को 
समस्त संभावनाओं को नष्ट कर डालते हैँ। अतीत की ग्रेतात्मा 
उनके जीवन के प्रत्येक क्षण में उनका पीछा किये फिरती है और' 
उनका यह,अभिशप्त जीवन हा हताश ! में ही व्यतीत हो जाता दे ( 


“है नहीं तन का ठिकाना किस घड़ी छुद जायगा” 


घर पर बेठा हुआ जिस समय समाचार-पत्र के कालसों पर" 
दृष्टि गढ़ाये हुए देश की राजनीतिक समस्याओं के सम्बन्ध में 
नाना प्रकार की जल्पना-कल्पनायें कर रहा था, सहसा एक बैरागीं 
वैष्णव के कण्ठ से निकल्ले हुए उपयुक्त गान को करताल की ध्वत्ति 
में सुनकर चोंक पड़ा। चित्त खिन्‍न एवं विषण्ण हो उठा। यह' 
जीवन कुछ नहीं है, परलोक ही सब कुछ है; संसार, गृह-परिवार' 
सब कुछ माया है, स्वप्न है; मनुष्य-शरीर का एकमात्र उद्देश्य 
भसगवद्धजन एवं अध्यात्म-साधना द्वारा मोज्ष की प्राप्ति है; इस 
प्रकार के वैराग्यसूचक गान न मातम अब से पहले भी कितनी 
बार सुन चुका था। किन्तु इससे पहले मानव-जीवन की इस 
फिल्नलासफी पर, जीवन के भ्रति इस विराग एवं वितृष्णा पर वास्तव 
जगत्‌ को नश्वर एवं मायाच्छन्न समझने की इस कल्पना पर 
कभी गम्भीर रूप में विचार करने तथा उसके सत्यासत्य का 
ऊहापोदह करने की ओर कभी प्रवृत्ति नहीं हुईं। किन्तु आज 
वैरागी के मुख से इस गान को स्नकर ४- 
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विचारों की बाढ़-सी आ गयी। इहलोक मिथ्या एवं क्षुएभंगुर 
है और परलोक सत्य एवं शाश्वत है, यह भावना आज शताब्दियों 
से जो हमारे सन सें भरी जा रही है, इसका कारण क्‍या है? 
यदि यह संसार सिथ्या है, माया है, तो फिर हम अपनी ओ्खों 
के सामने जो दृश्यसान्‌ जगत्‌, उसकी अपूर्व शोभावली, कर्मरत 
संसार का कोलाहल, सम्पत्ति-समृद्धि, विद्या-बुद्धि-विज्ञान का 
अदूसुत चमत्कार, मनुष्य के अतुल्ननीय पुरुषाथ, उद्योग-पराक्रम 
देख रहे हैं, यह सब क्‍या अवास्तविक है। यदि संसार सचमुच 
मिथ्या है, सग-सरीचिका है, यातनामय है, मानव-जीवन द्वारा 
भोग्य जितने भोतिक घझुख-आनन्द आदि हैं वे सब नश्वर होने 
के कारण मिथ्या हैं और एकमात्र ब्रह्मानन्द ही सच्चा आनन्द 
है, तो जो लोग इस अकार का उपदेश लोगों को देते फिरते हैं, 
वे स्वय॑ गंगा में डबकर आत्म-हत्या क्‍यों नहीं कर लेते ? आजी- 
-बन नेराश्य एवं निरानन्द्‌ का भार वहन करते हुए कर्मोद्यमहीन 
दुःखह जीवन व्यतीत करने की अपेक्षा तो यह कहीं अच्छा है कि 
इस जीवन की यम-यातनाओं से परिन्राण पाने के ल्षिए इसका 
अन्त ही कर डाला जाय ! किन्तु मानव-जीवन को स्वप्न बताकर 
नेराश्यवाद का गान गानेवाले किसी बैरागी या वैष्णव को इस 
प्रकार आत्महत्या करते तो नहीं देखा । तो फिर कया कारण है 
कि इस प्रकार के बैरागियों का हमारे देश में असाव नहीं है, 
ज्ञो प्रायः नित्य दही हमारे द्वार पर पहुँचकर हमें यह उपदेश दिया 
़5रते हैं कि इहलौकिक जीवन की अपेक्षा पारलोकिक जीवन ही 
इसारे लिए विशेष काम्य है और उस अज्ञात; अदृश्य जीवन को 
पुखमय बनाने के लिए हमें वास्तव जगत के तथ्यों की उपेज्ना 
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करनी चाहिए, जीवन संग्राम से विरत होकर भगवदू-भजन एव 
अशध्यात्म-साधना में लीन रहना चाहिए ९ । 
बात यह है कि वेदान्त-चचो, अध्यात्म-चिन्ता, योग-साधन!' 
एवं भगवदू-भजन के नाम पर जढ़ता, तन्द्रालस, चनवास एव 
बैराग्य की शान्ति को ही जीवन में परम काम्य समभने की प्रेरणा 
जिन्हें मिल्री है, जो सब अकार के उद्योग, पुरुषार्थ एवं कर्मो्रम/ 
से रहित हैं, जो अध्यात्मवाद के आवरण में अपनी कापुरुषता 
एवं उत्कट स्वार्थपरता को छिपाने के लिए वास्तव जीवन को, 
कम-कोलाहल-मय जीवन को मिथ्या, मायामोह समभने का भान 
करते हैं, उन्हें ही जब वास्तव जगत्‌ के प्रयोजनों के निष्ठुर . 
आधातों का सामना करना पड़ता है और अपने चिरागत संस्कारों 
के कारण उनके साथ संग्राम करने में वे अक्षम होते हैं, तो वे 
दूसरे लोगों को स्वर्ग) परलोक आदि के कल्पित, किन्तु आपात- 
रमणीय झु्खों की बात खुनाकर उनकी परोपकार-चबृत्ति को जाग्रत्‌ 
करने की चेष्टा करते हैं। इस प्रकार के मिथ्याचारी, कपटपूर्णा 
वेराग्य एवं तन्द्रालस-विजड़ित जीवन घारण करनेवाले लोग ही 
विशेषत+ मानव-जीवन के निराशावाद का गीत गाया करते हैं। 
यदि यह्‌ वास्तव जीवन मिशथ्या है; स्वप्न है, तो क्‍या इसे 
अस्वीकार करके हम किसी ऐसे जीवन की ओर भ्रधावित हों 
जिसका अस्तित्व केवल हमारे कल्पना-प्रसुत जगत्‌ में है, जिसका 
हमारी प्रवृत्तियों के साथ; देह की छुधा के साथ कोई सम्पर्क नहीं 
है? यदि जीवन के झुख-भोग में आनन्द नहीं है, तो देह की 
प्रवृत्तियों को एकदम अस्वीकार कर देने में भी तो आनन्द नहीं 
है। रूप, रस, गन्ध, स्पशे द्वारा जिस जीवन की सत्ता का हम 
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अतिक्षण अनुभव कर रहे हैं, जिस जीवन में प्राणों का चाग्वल्य 
एवं उच्छुवास है, जिसमें अज्ञातः को जानने की, अजेय को जीतने 
री, दुष्प्राप्य को प्राप्त करने की दुनिवार आकांक्षा है, जिस जीवन 
में वीर बनकर वशुन्धरा को भोगने की दुर्दसनीय प्रेरणा है, उस 
जीवन के प्रति विराग एवं वितृष्णा क्‍यों ९ देह की प्रवृत्तियों को 
इतना हेय समभने की यह विडम्बना क्‍यों ? यदि देह की प्रवृ- 
त्तियों से ऊध्चे अध्यात्म-जगत्‌ में विचरण करने में हमें आनन्द- 
लाभ होता है, तो ठीक उसी प्रकार संयत भाव से देह की ज्ञुधाओं 
की तृप्ति में भी हमें आनन्द मिल्षता हे । आनन्द केवल प्राणायाम, 
योग-साधन, भगवदूभजन और तपस्या में हो नहीं हे, बल्कि 
कविता लिखने, गान गाने, चित्राड्डुण करने, पाषाण में प्राणदान 
करने, प्रकृति के रहस्यों का उद्घाटन करने, वैज्ञानिक तथ्यों का 
आविष्कार करने, यौवनोचित उत्साह एवं आवेश से परिपूर्ण 
हृदय लेकर करमंबहुल जगत्‌ के कोलाहल एव॑प्रतिदन्द्रिता के बीच 
गौरवपूर्ण जीवन व्यत्तीत करने, कला एवं सौन्दर्य का उपभोग 
करने में भी है। जिनके लिए. जीवन एक अभिशाप न द्दोकर 
परमात्मा का बहुत बड़ा वरदान है, वे कातर स्वर में वेराग्य का 
करुण गान गा-गाकर मृत्यु का स्मरण नहीं करते, बल्कि सृत्यु का 
चूँ'घट हटाकर उसका मोहन रूप देखने के लिए उत्सुक रहते हैँ, 
विसूवियस के नीचे अपना वास-ग्रह बनाने के लिए व्यप्र रहते 
हैं, श्राणों को संकट में डालकर प्राणरस का आस्वादन करने के 
लिए उत्करिठत रहते हैं । 
धर्म और अध्यात्म | हाय, इस धरम और अध्यात्म के नाम 
घर वास्तव जगत्‌ से विच्छिन्न होकर हमने जीवन को इस प्रकार 
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कर्महीन एवं अचल बना डाला कि इसमें कोई रस ही नहीं रह 
-गया ! शव-तुल्य निरपन्द जीवन ! वास्तव जीवन में प्रतिक्षण 
लाब्छित एवं अपमानित हो रहे हैं, निराश जीवन, अव्यवस्थित 
सनोभाव एवं निस्तेज आत्मा क्षेकर हस पराधीन एवं परपदानत 
जीवन व्यतीत कर रहे हैं, अभाव एवं देन्य के निष्ठुर कशाघात 
"से सारा जीवन हा-हताश में अतिवाहित हो रहा है; भृत्यु की करात् 
भीषण छाया जीवन को प्रतिक्षण सन्त्रस्त किये रहती है, फिर भी 
धर्मग्रवण और अध्यात्मवादी बनने का ढाँग ! अपनी इस अध्या- 
त्मिकता पर्‌ हम चाहे कितना ही गये क्‍यों न करें, किन्तु यह 
एक श्रकृत तथ्य है. कि आज वह आध्यात्मिकता हमें इस जीवन 
के अनाहार; अपमान, लाञउछना एवं तिरस्कार से मुक्त होने में 
छकुछ भी सहायता नहीं पहुँचा रही हे । जहाँ कोटि-कोटि मनुष्य 
उद्र-च्चाला से व्याकुल्न हो रहे हैं, जहाँ शीत-निवारण के लिए 
पयोप्त वस्ध नहीं, वधोतप से बचने के लिए गृह नहीं, वहाँ धर्म 
एवं अध्यात्म को चचो व्यर्थ है। जिनका सारा जीवन अभाव- 
अस्त बना रहता है, जो जीवन के समस्त भोगेश्य से बच्चित हैं, 
उन्हें सन्‍्तोष एवं संयम का उपदेश देना निष्ठुर परिहास के सिवा 
ओर कया हो सकता है। घनिकों को, भोगैश्वयय में दि्निन्‍रातत 
डूबे रहनेवालों को तो कोई सन्तोष एवं संयम का उपदेश नहीं 
देता | सन्तोष एवं संयम उनके लिए घर्म है, पुण्य है, जो जीवन 
की अत्यावश्यक वस्तुओं से सानवोचित समस्त - अधिकारों से 
अन्यायपूर्वक वश्चित कर दिये गये हैं और जिन्हें विवश होकर 
सन्तोषी एवं संयमी बनना पड़ता है। और यह इसलिए कि पर- 
लोक सें सुख मिल्षेगा। कल्पना-असृत परलोक: में सुख मिल्लेगा 
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या नहीं, इसकी कोई निश्चयता नहीं; किन्तु इस वास्तव जगत 
में निरन्न, निःवस्र एवं गहहीन रहने की जो निश्चयता है, उसकी 
उपेक्षा करके परलोक-सुख की अनिश्चयता में आत्म-विभोर बने 
हुए सन्तोष एवं संयम का मन्त्र जपते रहिये | जीवन-धघारण की,- 
सनुष्य बन कर जीवित रहने की जो प्रकरत समस्या है, उसको तो 
अवचहेलना कीजिये और धम्म एवं अध्यात्म की चिन्ता में निरत 
रहकर परलोक-सुख को इन्द्रपुरी में कल्पना का जाल बुनते रहिये! 
हमारे जीवन का यह सिथ्या अध्यात्मवाद ही आज हमारे लिए 
सबसे बड़ा अभिशाप सिद्ध हो रहा है | एक विदेशी चिन्ताशील 
विद्वान्‌ की दृष्टि में हमारे इस अध्यात्मवाद का मूल्य क्‍या है, 
यह उसी के शब्दों में सुनिये:--- 
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किन्तु में उनसे सहमत नहीं हो सकता। मेरे रूयाल से “आध्या- 
त्मिकता' भारत का सर्वश्रधान अभिशाप है. और उसके समरद 
दुभोग्यों का मूल कारण है। साधारण मानव-जीवन की यथाथे 
ऐतिहासिक वास्तविकताओं से भिन्न आध्यात्मिक वास्तविकताओं 
में फँसे रहने के कारण ही भारत के कोदि-कोटि नरनारी शत्ता- 
व्दियों से अपने उस भाग्य पर सन्तुष्ट रहते आये हैं, जो किसी 
प्रकार भी मनुष्योचित नहीं कहा जा सकता। यदि भारतोयों में 
कुछ कम आध्यात्मिकता हो, तो श्रब आज वे मुक्त हो जायेंगे-- 
विदेशी प्रश्न॒त्व से मुक्त और अपने कुसंस्कारों एवं अन्घपरम्पराओं 
से मुक्त। इस अवस्था में भारत में गन्दगोी कम होगी और भोजन 
अधिक होगा । राल्स रायस मोटरगाड़ी रखनेवाले राजे-महाराजे 
कम होंगे और स्कूल अधिक होंगे ।” आध्यात्मिकता के मोह में 

अन्ध एवं आत्मविस्मृत बनकर ही तो आज कोटि-कोटि समुष्य 
पशुवत्‌ जीवन व्यतीत कर रहे हैं ओर उनको इस मोहान्धता से 
लाभ उठाकर मुट्ठी भर मनुष्य उनके दारिवद्ध्य के ऊपर अपना 
ऐश्वय-स्तूप निर्मित करके समाजपति बने हुए हैं। आध्यात्मिकता _ 
के मिथ्या दस्भ ने ही तो आज़ देश के एक विशाल जनसमुदाय 
को सन्‍्तोष एवं संयम की सोह-सद्रि पान कराकर इस प्रकार 
शवतुल्य निर्जीव बना डाला है कि दीघे काल से अवज्ञा एवं उपेक्षा 
सहन करते रहने पर भी उनमें मनुष्योचित पौरुष एवं आत्मसम्भान 
की भावना कभी जाम्रत ही नहीं होती।सब अ्रकार के आत्म-सम्मान 
को खोकर, ललाट में दासत्व का कलडु-टीका घारण किये हुए, 
खंखलित देह, शटखलित मन एवं खंखलित आत्मा को लेकर हम 


किसी प्रकार परम दुभोग्य के बीच जीवन-घारण किए हुए हे। 
पर $ 
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इस जीवन घारण करने में कौन-सा गौरव है? शिक्षा नहीं, स्वास्थ्य 
नहीं, मनुष्यत्व नहीं, जीवन में' किसी प्रकार का रस और आननद्‌ 
नहीं, सिरपर ऋण का भार, नेत्रों के सामने अनाहार की विभीषिका, 
कानों में भूखे बालबंच्चों की ऋन्‍्दन-ध्वनि, घर से बाहर काबुली 
महाजनों की गाली और लाठी, आफिस में बढ़े बाबू का अपमान 
ओर तिरस्कार, छोटों का ईंषो-ह्ेष, नौकरी न छूट जाय इसका 
निरन्तर उद्वेग, शरीर में नाना ब्याधियों के कीटाणु, मलिन वस्र, 
विषण्ण वदन, भालदेश पर चिन्ता की गहरी रेखायें, हृदय में - 
दुवह अचसाद और जीवन के प्रति नेराश्य एवं क्वान्ति का भाव 
धारण करते हुए हम किसी प्रकार डोल रहे हैं। गीताज्ञान और 
अध्यात्म-साधना, सृष्टितत्वः और वेदान्त-चचो, छेतवाद भर 
अद्वेतवाद की आलोचना में निरत रहकर तथा वास्तव जगत्‌ की 
जटिलता एवं कठिनताओं से आँख मूँदकर हम जिस समय स्वप्र- 
जगत में विचरण कर रहे थे, ठीक उसी समय हमारे द्वार-देश 
पर वाह्म शन्नुओं के निर्मम आघात हो रहे थे और त्क्मानन्द रस- 
पान करने में हम इतने तज्ञीन हो रहे थे कि हमें घर-बाहर की 
कुछ भी झुध-बुध नहीं रह गयी थी। हमने निश्चय कर लिया था 
कि इन भीतिक सुखों में, व्यवहार-जगत्‌ के जश्नात्रों में क्‍या 
रखा हे । हमारे लिए जो शाश्वत छखुख-शान्ति परलोक में स्वित 
एवं सुरक्षित रखी है, उसे तो कोई हमसे छीन नहीं सकता। 
विदेशी हमारे देश पर अधिकार करना चाहते हैं । तो करे; हम 
पर राज्यःकरना चाहते हे तो करें, भारत को घुख-समृद्धि का 
अपहरण करके स्वदेश को समस्पत्तिशाली बनाना चादते हैँ तो 
खुशी से ऐसा करें । इन सब तुच्छ, क्षणमभंगुर बातों को लेकर 


[ ११५ ] 


-माथापन्ची करने से क्‍या लाभ। हमारी जो सबसे बढ़ी सम्पत्ति 
पारलौकिक सुख-शान्ति है; वह बनी रहे। देश की स्वाधीनता, 
“जाति का गौरव-बोध, देशग्रेम, बलवीय; साहस-परिक्रम इन 
- सबका बलिदान करके हमने स्वर्ग में अपने लिए 28]) 7808 
768०7४९१ रखा है, ताकि वहाँ के सुख-भोग में कोई खलल नहीं 
पहुँचे। और इस जीवन के दुःख । उनकी क्या चिन्ता । समय- 
समय पर कथा-कीतेनों को घुनकर, जोर-जोर से ढोल बजाकर, 
करताल के झुर में हरिनाम-कीतेन करके, तीर्थयात्रा और गड्जा- 
स्नान करके, साधुसन्तों का सत्सड्ग करके सब दुभ्ख-क्लेश, अप- 
मान-तिरस्कार, दासत्व एवं दारित््य को भूल जायेंगे। इसका परि- 
शाम जो कुछ हुआ, वह आज हमारे सामने है। किन्तु इतने 
पर भी हमारे देश में ऐसे साधुसन्तों का अभाव नहों हो रहा है, 
जो इह लोक मिथ्या और परलोक सत्य की वाणी हसारे कांनों 
में सुना-सुनाकर, स्वरगं-सुख की आशा से इस जीवन से अन्याय, 
अत्याचार, शोषण एवं नियौतन, दारिद्रथ एवं देन्य शान्त एवं 
निरीह भाव से सहन करते रहने की हमें शिक्षा देते हैं, सनन्‍्तोष 
एवं संयम का पाठ पढ़ाते हैं । किन्तु इस श्रकार के निर्भीक गान 
गानेवाले और उपदेश देनेवाले चारण और उपदेशक आज 
कहों हैं, जो हमें मनुष्य बनकर जीवन घारण करने की शिक्षा दें, 
जो हमें इस बात का स्मरण कराते रहें कि सनुष्य बनकर इस 
पृथ्वी पर हमने जन्म ग्रहण किया है, सनुष्य के रूप में जीवित ' 
रहने तथा मनुष्योचित अधिकारों का उपभोग करने का हमारा 
जन्मसिद्ध अधिकार है और इस अधिकार से हमें कोई भी चबच्चित 
नहीं कर सकता। जो हमें यह उपदेश दें कि दीन-दरिद्र चनकर 
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जीवन यथापन करना, अन्याय एवं अत्याचार सहन करना सबसे 
बढ़ा पाप है और शोषण एवं नियौतन के विरुद्ध विद्रोह करना 
सबसे बढ़ा पुण्य है। 

घर्म और अध्यात्म का भारतवर्ष से सर्वथा विल्ञोप हो जाय 
अथवा घमम या अध्यात्म की सानव-जीवन में कोई आवश्यकता 
ही नहीं है, यह बात हम नहीं कहते। जीवन में एक ओर यदि 
जड़वाद की आवश्यकता है, तो दूसरी ओर करोड़ों मनुष्यों के 
जीवन में अध्यात्म एवं ईश्वर-विश्वास मी एक ऐसा ज्वल्न्त 
सत्य है, जिसकी हम उपेक्षा नहीं कर सकते। किन्तु जिस,धर्म 
एवं अध्यात्म का सानव-जीवन के वास्तव सत्य के साथ कोई 
सम्पक नहीं, जो धर्मंऔर अध्यात्म कोटि-कोटि मनुष्यों को जीवन 
धारण करने की कला से अनभिज्ञ एवं आत्मविस्मृत रखता है, 
उस धर्म और अध्यात्म की कौन-सी साथकता है । सबसे पहले 
हमें मनुष्य बनकर जीवन धारण करने की आवश्यकता है, 
इसके बाद और कुछ की। “(0796 एप 76, #86 0 &)] 
[/76 ७# ॥7ए 008? पहले देन्‍्य एवं दारित््य के नागपाश से 
मुक्त होकर जीवन के प्रचुर आनन्द के बीच जीवित रहने दो, 
इसके बाद धमे और अध्यात्म की साधना। और अपने जिस 
घ॒र्म एवं अध्यात्म पर आज हम गौरव बोध कर रहे हैं; क्या 
उसे भी हमने अपने अधःपतन के अनुरूप ही विकृृत नहीं बना 
डाला है । जिस गीता-गान ने अजुन को मोह-मुक्त करके, उसके 
क्लैव्य को दर करके रशाज्षेत्र में गाएडीव धारण करने के लिए. 
अनुप्राणित - किया था, जिस उपनिषद्‌ से हमें “अृण्वन्तु विश्वे: 
अमृतस्थ पुत्राः” का मन्त्र खंसार के सामने उंदूधोषित करने के 
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“लिए उत्परेरित किया था, जिस दर्शन ने हमें “मा भे:?”? की अभय- 
बाणी छुनायी थी, वह हमारी गीता, वह उपनिषद्‌, वह दशेन- 
ज्ञान आज कहो है ? जिस गीता के सम्बन्ध में शा] प्राश्या 
साहब ने लिखा है;-- थे! ७], 70 जछ&8 & 8000 688070 
राएं ए वा» ते )8४7४6७त ॥ शाह; ॥98ए6 7० 
॥७० ॥76७” अथौत्‌ गीता के उपदेश को यदि भारत ने ग्रहण 


किया होता, तो वह अपनी स्वाघीनता से वद्चित नहीं होता,” _ 


उसी गीता को जीवन-संग्राम से विमुख रहकर, क्लेड्य एवं हृद्य- 
दौवेल्य का प्रश्रय लेकर संन्यास-धम की दीक्षा देनेवाला ग्रन्थ 
बताकर न मारछूम हमने उसकी कितनी दीकायें रच डालीं। 
धर्म के नाम पर ही तो हमने सब प्रकार के कुसंस्कार एवं अन्घ- 
विश्वास को अपनी छाती से जोॉंक' की तरह' चिपका रखा है, 
जिसके कारण हमारा जीवन एक अचलायतन के रूप में परिणत 
हो गया है । घन के नाम पर, परलोक-छुख भोगने की लालसा 
से हम माघी-कुम्म में लाखों की संख्या में घोर शीत में थर 


थर काँपते हुए त्रिवेणी स्तात कर सकते हैं, भहण-काल में « 


घण्टों गंगा जल में खड़े रह सकते हैं, तीर्थ-यात्रा करने में 
- सब प्रकार के कष्टों एवं अपुविधाओं की सहज ही सहन कर 
सकते हैं; किन्तु धर्म के नाम पर स्वदेश की स्वाधीनता के 
लिए, अपने देश के करोड़ों नर-नारियों के शुन्य उद॒र में एक 
मुद्दी अन्त पहुँचाने के लिए हम कुछ नहीं कर सकते स्वर्ग 
में स्थान मिलने, परलोक-पछुख भोगने की आशा में तो हमें 
जीवन की क्षण-मंगुरता का बार-बार स्मरण हो आता है; किन्तु 
स्वदेश के मुक्कि-संग्राम में योगदान करते समय हमें जीवन को 
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सोह समता सबसे अधिक व्याप जाती है | हाय ! धर्म के नाम 
पर यदि हमने अपनी विपुल शक्तियों का थोड़ा भी अंश स्वदेश 
की मुक्ति-साधन में लगाया होता, तो हमारे देश और जाति की 
यह हीनावस्था आज न होती और आज हम भी स्वतन्त्र मनुष्य 
की तरह मस्तक उन्‍नत करके गवोद्दीप्त आव से संखार के सामने 
खड़े हो सकते । दृक्‍्सले साहब ने--जो कई वे पहले मारत- 


अमण करने आये थे--लिखा है :--“० ४७५४७ ४॥6 87. 


. ( जा प्र 87 0॥86 6९)8, ए७ए 8४०४ |)6 64$ $0 ]00४: 
७ 4086[7 ) 8 77]07 07 मिछतप8 जग 888७00]6 00: 
#96 98778 0 6 पर॥7868, ्जिएश प्राध्यए, 2 ज0्ातेक,, 
ज़ठपोतव 88867708 ॥0 88ए6 खंवी& १ 07 777779788 
९०७ 8ए शरण, व 7 60प्रोते 98 ईप्राएघ6व 770 ए000%) 
0987768]3, 2 0678॥8 छाते 0 शार्श07/ 6 00प7- 
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767५9 926 4686 ग्रावए 696 सिणवतैप्र& ७00 ॥96 2॥088078 
87.6 88 ॥९[00॥ए ९॥कप्रशा8890 800प 07 76॥8707 88 
श6 876 8)00प+ ४96 ९०४ए१०॥ ०7 ॥789870., .रई 4 छ676 &7' 
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शाते०शाप्रक्वा; एऐ ७7 3080 08807,” अथोत्‌ “सूर्य को 
बचाने के लिए ( जो अपनी खबर लेने के लिए आप ही अच्छी 
तरह छोड़ दिया जा सकता है ) लाखों हिन्दू गद्नग के किनारे 


जि 


इकट्ठे होंगे। किन्तु भारत के बचाने के लिए इस प्रकार कितने 
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हिन्द एकत्र होंगे ? इतनी विशाल शक्ति, यदि उसे राजनीतिक 
दिशाओं में परिवर्तित किया जाता; तो देश को मुक्त एवं रूपान्त- 
रित कर देती, आज हीन अन्धविश्वास्सों के नाम पर बबोद हो 
रही है। घर्म एक विल्ासिता है, जिसे भारत अपनी वर्तेमान 
अवस्था में महण करने में अतक्तम है। भारत तब तक स्वाधीन 
न होगा, जब तक हिन्दू और मुसलमान अपने-अपने घसे के प्रति 
उसी प्रकार उदासीन भाव धारण नहीं करेंगे, जिस प्रकार हम 
अंगरेज अपने घर्म के सम्बन्ध में किये हुए हैं। यदि मैं एक 
भारतीय करोड़पति होता, तो अपनी सारी सम्पत्ति एक ऐसी संस्था 
के लिए छोड़ जाता, जिसका उद्देश्य होता नास्तिकवाद का प्रचार।” 
भारत के प्रति सहानुभूति-सम्पन्न एक विदेशी जब हमें घसे 
के नाम पर पशुवत्‌ आचरण करते देखता है, घर्म के आवरण में 
कुसंस्कारों एवं अन्ध-विश्वासों को जीवन के साथ विजड़ित किये 
देखता है, अध्यात्म और परलोकवाद के नाम पर कर्ममय जीवन 
से विमुख तथा देश के मुक्ति-संग्राम से उदासीन रहते देखता है, 
तभी वह हमारे घससे एवं अध्यात्म के इस निर्जीव, जड़ एवं तमसा- 
रुछुत्न रूप को लक्ष्य करके इस प्रकार के उद्गार प्रकट करता है । 
भारतीय अध्यात्मवाद के प्रशंसक पश्चिस के जड़वाद, उसकी 
भोग-परायण॒ता तथा उसकी सभ्यता की विध्व॑स-कारिणी लीलाओं 
की ओर सक्लेव करके हमें यह सावधान वाणों सुना रहे हैं कि 
खबरदार ! जड़वादी यूरोप आज जिस सार्ग से होकर चल रहा. 
है, उस मार्ग का अनुसरण त करना, वह सर्वनाश का सा्ग है। 
किन्तु इस सम्बन्ध में हमें यह स्मरण रखना चाहिए कि जिस 
धअध्यात्मवाद ने हमारे जीवन को पंगु बनाकर हमारी सारी आशा- 
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आकांक्षाओं एवं उमड्जों को समाधिस्थ कर डाला, जिसके कारण 
हमारी जवानी में घुन लगना शुरू हो गया और जिसके फल- 
स्वरूप हमारे आशाह्दीन, आलोकहीन, कर्महीन, शक्तिहीन जातीय 
जीवन में पणग-पग पर नेराश्य एवं विषाद की करुण स्वर-लहरी 
भरफुटित होने लगी, उस अध्यात्मवाद का मार्ग भी हंसारे जातीय 
जीवन को ज्योतिमेय भविष्य की गौरव-गरिमा की ओर भले 
जाकर पतन, अज्ञानान्धकार एवं सबनाश की ओर ही ले जाने- 
बाला सिद्ध हुआ है। इसलिए हमें आज ऐसे अध्यात्मवाद की 
आवश्यकता नहीं है, जो हमारे क्त्वान्त अवसन्न जीवन में नेराश्य 
का गान छुना-छुनाकर हमें अपने बतेमान जीवन से सम्तुष्ट रहने 
फी शिक्षा दे; बल्कि ऐसे अध्यात्मवाद की आवश्यकता है; जो 
जीवन का अमर सन्बभीत घुनाकर, परिपूर्ण जीवन की अपूर्वे महिमा ' 
का वीरोचित गान गान्गाकर हमारे जातीय जीवन में नृतन आशा; 
नूतन तेज, नूतन शक्ति, नूतन प्राण एवं नूतन चाद्वल्य की अमिट 
प्यास जगा दे । इस अमिट प्यास, अशान्त तृष्णा को लेकर ही 
तरुण भारत ने अपने जातीय जीवन के गौरवोज्ज्वल भविष्य का 
नूतन इतिद्दास लिखना आरम्भ कर दिया हे ।' 


जीवन-देवता की वाणी 
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अमेरिकन कवि हिटमेन की उपयुक्त पंक्तियों में जीवन-देवता 

का जो जयगान हुआ है, उसका अथोे यह है कि “में उसी के 
लिए हूँ, जिसने जीवन में कभी पराजय स्वीकार नहों की; से उत्त 
नर-नारियों के लिए हूँ; जिनको प्रकृति अजेय होती है; में उन 
लोगों के लिए हैँ, जिन्हें कभी कानून, परम्परागत संस्कार और 
मतवाद अपने बन्धनों में आबद्ध नहीं कर सकते |” जीवन- 
देवता की इस वाणी को वद्दी सुन सकता है, जो सृत्युहीन प्राण 
एवं विजयी यौवन छ्षेकर कर्मत्षेत्र में जीवन के साथ सद्बर्प करने 
के लिए अस्तुत रहता है | जीवन के प्रति असीस अनुराग होने के 
कारण जीवन के सह्ृपे, नेराश्य, असफलता एवं अपमान की 
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भूलि एवं धूमराशि में ही उसे जीवन का अनुसन्धान मिलता है. 
और वह जय-गोरव से महिसान्वित बनकर अपने जीवन को कृत- 
कृत्य बनाता है। सनुष्य के जीवन में जो यह निरन्तर संग्राम 
चल रहा है; सुख और दुःख, आशा एवं निराशा, सफलता और 
झसफलता, मान एवं अपमान की जो विचित्र ल्लीला जीवन में 
चलती रहती है, उस लीला के बीच भी जो अपने आदर्श को 
जीवन में चरिताथ करने के लिए अपना पथ आप ढूँदढ़ लेता है, 
जो अविचल भाव से सम्मुख की ओर ही चलना जानता है, जो 
अपनी मत्यंसीमा को चूर्ण-विचूर्ण करके अपनी असर महिमा हाय 
जीवन का प्रचए्ड मनोहर सौन्दर्य श्रस्फुटित करता है, वही युग- 
प्रवतेक के नाम से इतिहास में अमिहित होता है । 

मनुष्य में जो अतिसानव (5००77720) होते हैं, वे युग-प्रव- 
तेक बनकर आनेवाली पोढ़ियों के लिए सार्ग-परिष्कार करते हैं । 
उस मार्ग की भूमिल, अस्पष्ट रेखा एक बार उनकी मानस-दृष्टि के 
सम्मुख अछ्लित हों जाने पर फिर अमिठ हो जाती है. और उस 
धूमिल को ज्वलन्त एवं अस्पष्ट को स्पष्ट करने में हो उनकी सारी 
शक्तियाँ, समस्त कर्मोद्यम संलग्न हो जाते हैं। एक बार पथ की 
मोंकी मिल गयी तो फिर वहाँ तक पहुँचे बिना विश्राम कहाँ। 
सार्ग की सारी कठिनाइयों का अति-क्रमण करता हुआ यात्री-दल, 
उस शज्ञात प्रदेश की ओर डग बढ़ाता हुआ जा रहा है; मार्ग 
कण्टकाकीर्ण है, पाँव ज्ञव-विक्ञषत हो गये हैं, उनसे रह-रहकर टीस 
उठती है ; किन्तु उस कूलीहीन सागर को तो पार करना ही होगा।' 
अपने जीवन में जिस विराट आदर्श को वरण किया है, उसके 
लिए पथ का निर्माण भी तो स्वयं ही करना होगा। उसके लिए 


[ श१र३ ै॥ 


गृह-परिवार की मोह-समता नहीं, सुख-आरास की£कासना न 
ऐश्वय-भोग की लाज्लसा नहीं। कहाँ घर और कहाँ पेस्वाई | गृह 
परिवार के बन्धन, परम्परागत रीति-नीति एवं घर्ममत की शड्ढ- 
लायें उसके जीवन के उद्दाम गतिवेग को प्रतिहत नहीं कर सकतीं । 
जीवन में वह इस प्रकार के किसी भी गतानुगतिक बन्धन को 
चरस रूप में स्वीकार नहीं करता। वह तो अपनी जीवन-नौका 
को कूलहीन, तरद्भ-विज्षुब्ध सागर में बिना पतवार के ही छोड़ 
देता है उस स्थान पर पहुँचने के लिए, जहाँ मछूमानिल का प्रकोप 
एवं उन्‍्मत्त फेनित् तरद्डों का गजन हो रहा है'। अतीत को पीछे 
ढकेल कर इस नृतन, अपरिचित, निरुद्देश्य देश की यात्रा करने 
में, मार्ग की विपत्तियों को झेलने में जो आनन्द है, उसकी उप-- 
लब्धि उसे ही हो सकती है, जिसमें यौवन की तेजस्विता, प्राण 
का दुदेसनीय गतिवेग, पौरुष का ज्वत्नन्त प्रकाश, सुतीत्र आत्म- 
सम्मान-बोघ और स्वाधीनता के लिए उत्कट उन्मादना होती है। 
वह तो अपने आदश क्रो जीवन्त करने के लिए, अपने जीवन मेँ" 
उसको परिणति देखने के लिए यही कहेगा कि “,6॥ ०8 
ए7ए888  शापप6क गाया ते आठव प्र 96806, 4 #0)0 
पए 8870907 ७70 ०८००॥0 ओर लोगों को विख्यात पुरुषों 
की प्रशंसा तथा शान्ति का जयगान करने दो। में तो आन्दोलन 
ओर सद्षे को ही चाहता हूँ।” क्योंकि इस सद्ठष के मध्य से ही 
तो यौवन की अनिर्वचनीय महिमा प्रस्फुटित हो उठती है.। रोमा-- 
रोल्याँ के उपन्यास 79७ 86पा ५0०॥876860 सें एक स्थल्ल पर 
यह झुन्द्र वाक्य आया हँ---/768 ॥8 & शत ९७०७॥, 76 38 
कपशों 976 ॥ 38 96७८४ ४प) 60 08 80078. यह एक कठिन, 
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युग है, यह निष्ठुर, क्र्र है; किन्तु शक्ति में भी तो सौन्दर्य है।”? 
आर यह सौन्द्य यौवन-शक्ति के सध्य से उस समय प्रस्फुटित हो 
उठता है, जब उस शक्ति का कठिन कर्कश रूप हम देखते हैं। बह 
रूप जो हमें रणभूमि में सशीनगरनों की गोलियों की बौछार और 
चायुयानों ढारा बम-वषों के बीच स्वाधीनता-प्रेमी हब्शियों के दीप 
मुखमण्डल पर देखने को मिलता है; वह भीषण मधुर रूप, जो, 
हमें तरज्ञ-विज्लुब्ध सागर के भीम-गजन में, प्रचएड आंधी के पूर्व 
रक्तमेघ के विद्युत-स्फुरण में, वषो ऋतु की पूर्णिमा-निशीय सें 
नदी के वक्तस्थल पर खेलती हुई चन्द्रमा की ज्योत्स्ना में, सैनिक 
'वैष में सब्जित किसी बीर योद्धा की तेजोद्दीप्र मुखाकृति में देखने 
को मिलता है। यह रूप भीषण होने पर भी कितना मनोहर है ! 
“इस सौन्दर्य की प्रचण्डता में हमारे लिए कितना आकर्षण है ! 
शक्ति के आधार पर सौन्द्य का रूप और भी चमत्कार-पूर्ण 
हो उठता है। तभी तो वंशीधारी श्रीकृष्ण की त्रिभज्ञिम सूर्ति की 
अपेक्षा पार्थ-सारथी की मूर्ति वीरत्व-व्यज्ञक होने के कारण हमारी 
हृष्टि में और भी मनोहर प्रतीत होती है। वीर बालक अभिमन्यु 
की उस समय की भाव-भन्लिमा का चित्र अर्पने सानस-पटल पर 
अ्वित कीजिये, जब वह अपनी अश्रुमुखी प्रियतमा से विदा-- 
अन्तिम विदा अहण कर रहा है और इसके साथ उस समय के 
दृश्यपट की तुलना कीजिये, जब वह सप्त महारथियों से घिरा 
हुआ अकेले उनके बीच सिंह-पराक्रम दिखाकर अस्त हो रहा है। 
इनमें पहला चित्र जहाँ हमारे सन में केवल करुणा-भाव का 
सश्धार करता है, वहाँ दूसरा चित्र एक साथ ही वीर एवं करुणा 
शस का सच्चार करता है और हमारे चित्त को विशेष रूप से प्रभा- 
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वित करता है | क्‍यों ? इसलिए कि शक्ति का जो यह महिसोज्ज्वल 
सौन्दर्य है, उसके अस्फुटित होने पर ही हमें असर सन्तान के 
रूप में मनुष्य का अमर रूप देखने को मिलता है । इसी रूप में 
जीवन का अदम्य गतिवेग, ज्ञात्र-तेज की गरिमा, शक्ति की विशाल 
महिमा एवं पौरुष का ज्वलन्त प्रकाश देखने को मित्रता है। दुःख- 
विपत्तियों को हँसते हुए वरण करने, मृत्यु के साथ क्रीड़ा करने, 
तथा अलभ्य को लभ्य बनाने की जो यह देव-दुलभ क्षमता है;- 
इस क्षमता का ही तो युगन्युग में कवियों एवं कल्ाकारो द्वारा 
जय-गान होता आया है। विपत्तियों को वरण करने की यह 
क्षमता तथा यह निर्भीकता ही मनुष्य को इस योग्य बनाती है कि 
वह पुरातन को पद-दलित करके नूतन के सन्धान में निरुद्देश्य 
यात्री की तरह साधन-सम्बल-विहीन अपनी यात्रा आरम्भ करता 
है । उसके लिए अतीत का आकर्षण कहाँ | उसके लिए बह चिर- 
परिचित जीवन-यात्रा नहीं, बल्कि सम्पूर्ण अपरिचित एवं अज्ञात 
जीवन-यात्रा होती है। मार्ग अज्ञात है, तो क्‍या हुआ । सार्ग का 
निरमोण तो अपनी प्रतिभा द्वारा, थौवनोचित आवेश द्वारा करना 
होगा। क्योंकि जो श्रतिभाशाल्ली होते दूँ, वे पुरानी लीक पर न 
चलकर अपने लिए स्वयं मागे बना लेते हैं। वे पुराने सॉचे को 
तोड़कर अपनी जीवन-यात्रा नवीन साँचे पर आरम्म करते हैं | 
एससन ने ठीक ही कहा है;--"ए]७त ७६7७ 788 488]7 
060 8 8877प8 808 78878 598 770 ए70.,7 - अथीतू प्ञ्ञव 
प्रकृति किसी प्रतिभाशात्वी पुरुष का गठन करती है, तो उसके लिए. 
चह पुराने सॉचे को तोड़कर नये साँचे का निर्माण करती है” 
तवीन सोचे पर अपने जोबन को ढाल्नेवाला पुरुष अपनी अजेय 
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सह्ुल्प-शक्ति के सामने और किसी शक्ति की सत्ता स्वीकार नहीं 
करता और अपने जीवन में वह जिस आदर्श फो ग्रहण करता 
है, उसका अनुगसन इतनी हार्दिकता एवं तीत्रता के साथ करता 
है, मानो उसे किसी विरोधी शक्ति का भान ही न हो। उसके 
योवन के उद्दयाम गतिवेग को उसकी वयस की अधिकता भी प्रति- 
इत नहीं कर सकती। बाल-सुलभ कौतूहल एवं सजीवता लेकर 
वह अपनी जीवन-यात्रा आरम्भ करता है, जीवन के लिए उसमें 
अतृप्त प्यास होती है। जो कुछ जानने योग्य है, उसका ज्ञान प्राप्त 
किये बिना, उसका रसास्वादन और उसे आत्मसात्‌ किये बिना 
वह ज्ञान्त नहीं हो सकता। जीवन में जो उन्‍्मादना है, उसकी 
मदिरां आकर्ठ पान करके वह निरन्तर उन्मत्त बना रहता है। 
यौवनोचित यह दुःसाहस, यह भावावेश, यह दुदौन्‍्त आत्म- 
गौरव, यह व्यग्नता ही उसके जीवन को नवीन साँचे पर 
ढालने का काम करती है। उस समय वह केवल एक व्यक्ति 
विशेष नहीं, बल्कि एक वैयक्तिक, शक्ति बन जाता है' और उसकी 
उस शक्ति की विद्युत्‌ उसके गन्तव्य पथ के कण-कण में समा 
जाती है । जहाँ जिस कम-क्षेत्र में वह अबतीर्ण होता है, वहीं 
उसके मुृत्युज््यी जीवन के उष्ण श्वास-प्रश्वास अग्नि स्फुलिड्ड 
बरसाते हैं और उसका उच्छलित यौवन शक्ति, उत्साह एवं 
उद्दीपना विकीर्ण करता है । 

व्यक्ति जब इस प्रकार की वैयक्तिक शक्ति के रूप में परि- 
ण॒त् हो जाता है, तभी उसके अन्दर व्यक्तित्व का चरस विकास 
सम्भव होता है। उस समय वह राष्ट्र, समाज, शास्त्रीय विधि- 
विधान एवं गृह-परिवार किसी के भी प्रभुत्त को अपने व्यक्तित्व 


ड 
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“के विकास में अन्तराय बनने नहीं देता। व्यक्ति के ऊपर नाना 
प्रकार के प्रभुत्व का जो यह चाप पढ़ रहा है; उसके कारण ही 
तो आज अधिकांश मनुष्य एक ही साँचे में ढले हए-से दीख 
पढ़ते हैं, मानो उनसें कोई 00/8079]7॥9 व्यक्तित्व ही नहीं हो | 
इस भ्रभ्रुत्व का आरम्भ हमारे बाल्यकाल में सर्वेश्रथम अपने घर 
से ही होता है. । बालक स्वयं सोच नहीं सकता, अपने लिए कोई 
नया गन्तव्य सा्ग स्थिर नहीं कर सकता। बाप-दादे जिस मार्ग 
पर चलते आ रहे हैं, उसी का अनुसरण करना होगा; कुल की 
जो सयौदा है, उसे अपने व्यक्तित्व को छुरुण करके भी अक्षुण्ण 
रखना होगा । कतेव्या-कत्तेव्य का निर्णय करने में अपनी विवेक 
बुद्धि से नहीं; बल्कि शाह्ब-बचन, लोकाचार और आईन-कानून 
के अनुसार चलना होगा। ग्रृह-परिवार को ही अपने जीवन में 
सबसे बढ़ा सममना होगा, माता-पिता के प्रति कर्तव्य-पालन ही 
सबसे बढ़ा कतंव्य है; पत्नी के प्रति प्रेम, शिशु के प्रति स्नेह- 
वात्सल्य ही सबसे उत्कृष्ट प्रेम एवं स्नेह है, इस प्रकार के संस्कार 
को लेकर ही तो हमारे व्यक्तित्त का विकास आरम्भ होता है। 
चतुर्दिक्‌ खंखलाओं का जाल बिछा दिया जाता है, पुरातन 
संस्कार-जनित नाना प्रकार के अन्ध-विश्वार्घों से मनोशक्ति को 
डुबल बना दिया जाता है, जिससे प्राणों का जो अदम्य गति-चेग 
है, चह एक छुद्र सीमा के भीतर ही आबद्ध रह जाता है और 
व्यक्तित्व के विकास की सीसा संकुचित हो जाती है। मनुष्य 
का जन्म केवल अपने लिए या अपने गृह-परिवार के लिए ही 
तो नहीं हुआ है। उसके व्यक्तित्व का चरम विकास तो मुक्ति 
छारा ही हो सकता है। और वह मुक्ति क्या है? ग्रह, संसार, 
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समाज और राष्ट्र के बन्धनों से मुक्ति ! किस प्रकार ? संन्यास 
पहण करके या कम-कोलाहलमय संसार से वैराग्य धारण करके 
नहीं, बल्कि विश्व-मानवता रूपी महा-सागर की तरंग-मालाओं 
सें अपने को जल-बुद्बुद की माँति मिश्रित कर देने में, अपने 
शरीर की शिरा-शिरा में एक विश्वव्यापी तरंग-माला का अनुभव 
करने में, विश्व प्राण का विराट रपन्‍दन अतुभव करके सानव- 
सेवा और ईश्वर-सेवा को अभिन्‍न समभने में | इस अवस्था में 
पहुँचकर ही मनुष्य कवीन्द्र रवीन्द्र की वाणी में यह कह सकता 
है कि “बैराग्य साधने मुक्ति से आमार नय |” चैराग्य-साधन 
से जो मुक्ति श्राप्त होती है, वह मेरे लिए काम्य नहीं है'। मेरे 
लिए तो विश्व-मानवता के उदार वक्ष॑स्थल में ही मुक्ति है। गृह- 
संसार, पिता-साता, सिन्र-परिवार, समाज इन स्बों का-बन्धन, 
इन्द्रियों का सुख-ढुःख-भोग, मोह-समता ये सब मेरे लिए नहीं 
हैं। केवल परिवार या छुद्र समाज ही क्‍यों, समस्त विश्व अपनी 
प्रेम-र्जु से मुझे आकर्षित कर रहा है। मेरे लिए जब जीव 
ओर ईश्वर अभिन्‍न हैं, तो फिर जीव-सेवा और ईश्वर-सेवा में 
भेद द्वी क्या हो सकता है। विक्टर ह्यूगो के ऐग709-7०० 
उपन्यास में जिस प्रकार गुरु के यह प्रश्न करने पर कि सन्तान 
को तुम किसे समर्पित करोगे, शिष्य उत्तर देता हं--पा# 
$0 ६96 790007 जञास्‍0 09298, 09॥ 60 696 77006/7 *ण0 
877९8 9700, 67 (0 #6 9880७7  एञ0 78878, शा 
$0 6 लाए मिक अंशा8ढ88, 07 $0 98 ए०0प/ए 
ज0 ]8 56 770#09' 85पघ97७76, फशा $0 #प्रा87॥079 
ऋालोी 48 76 87886 ०8807? अथोत्‌ “पहले पिता को; 
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जिसने उत्पन्न किया है; फिर माता को, जिसने जन्म दिया है; | 
फिर गुरु को; जो पालन करता है, फिर नगर को, जिसने सभ्य 
बनाया है; फिर जन्म-भूमि को, जो सबसे बड़ी माता है और 
अन्त में सानवता को, जो आदिम पूर्व पुरुष है ।” विश्व-मानव 
के साथ अपमे को मुक्त कर देने, उसकी विश्वव्यापी तरंगमाला 
में अपने व्यक्तित्व का विल्ञोप-साधन कर देने की जो यह भावना 
है, इसके चरितार्थ होने में ही जीवन 'की साथकता है।इस 
प्रकार के साँचे में. ढला हुआ मनुष्य ही यह कहने की योग्यता 
. रखता है कि मेरा व्यक्तित्व किसी जाति, सम्प्रदाय, देश या 
सतमतान्तर की छुद्र परिधि के अन्दर सोमाबद्ध न होमर विश्व- 
मानवता के मुक्त गगन में विहड्धम बनकर विचरण करता है। 
मे पहले मनुष्य हूँ, इसके बाद और कुछ । मेरा सबसे बड़ा परि- 
चय यह है कि में मनुष्य हूँ, श्रक्ृत सलुष्य, न कि हिन्दू या मुसल- 
मान, एवेताज़ या कृष्णाड़ । में किसी परिवार या देश का; किसी 
धर्म या सम्भ्रदाय का मनुष्य नहीं हूँ । मैं देश, जाति, समाज और 
परिवार की संकीर्ण परिधि को तोड़कर अपने व्यक्तित्व को दिग- 
दिगन्त में प्रसारित कर दूँगा। 

किन्तु इस प्रकार समस्त बन्धन-जाल को विच्छिन्न करके 
सम्पूर्ण जगत्‌ के मनुष्यों में अपने को व्याप्त कर देना क्या सहज 
है ! इसके लिए तो साधना द्वारा अनुकूल जीवन की सृष्टि करनी 
होगी। जो रवय॑ अपने लिए जीवन की सृष्टि नहीं कर सकता, 
बह जीवन का उपभोग क्या करेगा ९ जोवन-संग्राम में पराजय 
के सामने नत-मस्तक होकर जो पौरुष से हाथ घो बेठता है, जो 
हीन मनोदृत्ति धारण करते हुए अप्रने दुभौग्य को कोसता रहता 

& 
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है; उसे तो चारों ओर नैराश्य एवं मृत्यु का अन्धकार ही दीख 
पड़ेगा । वह तो मानसिक वेदना की आग में ही अहर्निश जलता 
रहेगा। किन्तु इस वेदना की आग में जलकर भी जो निराश 
नहीं होता, जो पराजित होने पर भी फिर से जीवन-संग्रास सें 
प्रवृत्त होने के लिए कटिवद्ध रहता है, वह तो अपनी दुबंलताओं 
पर विजय प्राप्त करके ही छोड़ेगा। जीवन-भर यदि संग्राम ही 
करना पढ़ा, तो क्या। अन्तहीन संग्राम, पराजय पर पराजय; 

किन्तु इस संग्राम में भी तो एक प्रकार का आनन्द है। और 
यह आनन्द इसलिए है कि वह जीवन चाहता है, शान्ति नहीं। 
“पु (० 90 56७४८ 9०७०७०७, 7 860७ ]76.” इस जीवन का जो 
दुनिवार आकर्षण है, वही उसे अशान्ति के बीच, अनन्त संग्राम 
के बीच सत्यु के बीच ठेले जा रहा है। जीवन के इस दावे को 
वह श्रस्वीकार नहीं कर सकता। अतीत का आकर्षण चाहे 
कितना ही मधुर क्‍यों न हो; किन्तु उसकी अपेक्षा एक अज्ञात 
देश का पथिक बनकर नूतन दिशा में यात्रारम्भ करने का जो 
आकर्षण है; वह उससे भी ग्रबलतर एवं मधुरतम है। इस 
आकर्षण की उपेक्षा करके तो वह अपनी दुर्बेलताओं को और 
सी प्रश्नय देगा। दुरबलतायें तो सनुष्य-सात्र में होती हैं; किन्तु 
जो कर्मवीर, साहसी; उद्यमी एवं तेजरवी होते हैँ, उनकी प्रचण्ड 
कर्म-शक्ति के अन्तराल में दुबलतायें छिप जाती हैं। जिस प्रकार 
सूर्य के भ्रकाश में तारागणों की ज्योति क्षीण पड़ जाती है, उनके 
अस्तित्व की ओर किसी का ध्यान तक नहीं जाता, उसी प्रकार 
जिस व्यक्ति के जीवन में साहस; कर्सोच्यम, बल-बीय एवं तेज- 
स्थिता प्रस्फुटित द्वो उठती है, जो सब प्रकार की भीझुता एवं 
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-कापुरुषवा तथा अपने प्रति अनास्था एवं हीत मनोदवृत्ति.घारण 
करने के भाव का सर्वथा वजन करके अपने असम साहस एवं 
-शौय को प्रकट करता है, उसके जीवन के समस्त दोष-कलुष 
लिश्विह हो जाते हैं, उसके गुणों के सुयो्लोक में उन दोषरूपी 
-तारकों के प्रति कोई ध्यान भी नहीं देता ।* 
संसार का कर्म-कोलाहल अविराम गति से चल्न रहा है। 
सागर-मन्थन के इस उन्मत्त कोलाहल के विक्तुव्घ तरंगाघात में 
पड़कर न मारछूम कितने दीन-हीनों का जीवन-प्रदीप प्रज्वलित 
हुए बिना ही स्तिसित हो जाता है । इस सन्धन से उत्यित विषम 
हलाहल को पान करके आज कितने देश असह्य वेदना से कातर 
-हो रहे हैं । समाज की विभिन्‍न श्रेणियों के बीच उत्पन्न घन के 
वितरण में तारतम्थ का जो अभाव है, उसके कारण समाज में 
कितनी विश्ृृंखला, कितनी अशान्ति फेल रही है। लक्त-लक्ष 
मनुष्य क्वान्ति को ताड़नाओं से हताश होकर दीघ निःश्वास से 
रहे हैं । इस प्रकार की अशान्ति एवं विश्वंखला के बीच ही तो 
नूतन उपकरणों द्वारा नुतन सृष्टि करनी होगी। वह सृष्टि, जिसमें 
संकीणंता के स्थान पर.सम्मिलन एवं समवाय ह्वारा विशालतर 
व्यक्तित्व का गठन होगा, जो छुद्र नियम-निषेध विश्व-मानव-सेत्री 
के मार्ग में अन्तराय होंगे, उनका वर्जन करके वृह्वत्तर जीवन के 
उपयुक्त नृतन नियमों का प्रव्तेच करना होगा; जिन आचार- 
विचारों, पुरातन संस्कारों एवं परम्परागत रूढ़ियों के कारण प्राण 
का सहज विकास प्रतिरुद्ध हो रहा है, उनका सस्पू्ण परिहार , 
करना पड़ेगा। मे 
मानव-जाति के इस उन्ज्वत्ष भविष्य की ओर जिनकी दृष्टि 
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निवद्ध है, वे ही थुग-प्रवतेक बनकर इस सृष्टि का निमौण करने 
के लिए अज्ञात एवं अपरिमेय कर्म-सागर में अपनी जीवन-तरिणी * 
को प्रवाहित कर देंगे। निपीड़ित विश्व-मानव का सौन इंगित- 
उनकी कम-प्रचेष्टाओं को छुद्र बन्धनों से आबडद्ध नहीं रहने देगा। 
वे तो घीरपत्नी बिदुला की तरह यही कहेंगे कि “भुहत्त ज्वलित 
श्रेयो न च भूमायितं चिरं” अथवा 7७ 86पी फिलाश्रा/०४0 
की नायिका 8077666 की चरह “0७ ८#ण॑०७ प्र०श् 68 
##णश०670 $ए0 वंढबग्र8 । जि।67 $096 एछणी७ते 870' 
678]9ए९१, ०7 0 0ऐ6 77886 ते &ए०७7860.” दो मृत्युओं 
में से एक को वरण करना होगा। कलंकित बनकर क्रीतदास की 
तरह मरना अथवा मुक्त मानव की तरह मरना, जिसमें प्रतिशोध- 
कामना की ठप्ति हो । 


थोवन-शक्ति का क्षय 


किसी पराधीन देश के जीवन में उप्तके लिए सबसे बढ़कर 
लिदारुण अभिशाप होता है उसकी यौवन-शक्ति का क्षय । यौवन 
-स्वभाव से ही भाव-प्रवण एवं आदर्शवादी होता है। अपनी 
इसी भाव-प्रवणता एवं आदर्शवादिता को लेकुर वह समाज के 
अन्याय, अत्याचार एवं वैषम्य पर विचार करता है और उनके 
झवसखान के स्वप्न देखा करता है। और अपने इसी विराट स्वप्न 
को रूप देने के लिए एक दिन वह अपना स्वस्थ अपण करने 
के लिए तैयार हो जाता हैं। वह जब अपने चतुर्दिक दृष्टि 
प्रसारित करता है, तो उसे वर्तमान सभ्यता एवं संस्क्ृति के समस्त 
सुख-साधनों एवं अवदानों के मध्य भी लक्त-लक्ष मनुष्यों का 
अनशन, अधोशन, देन्य एवं अभाव देख पढ़ता है। साम्राज्यवाद 
का नम्त रूप, धनतन्त्र का निष्ठुर लोभ, घनिकों का उद्धत अत्या- 
चार, धर्म एवं समाज का पाखण्ड, इन सबके विरुद्ध सबसे पहले, 
उसी के कएठ से अप्नि-वाणी उद्गीण होती है। इन सब विषम- 
-साओं को देखकर सबसे पहले उसो की आत्मा विद्रोह कर बैठती 
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हे प्रचलित समाज-व्यवंस्था के विरुद्ध, उसकी रीति-नीति के 
विरुद्ध, उसको संहिष्णुता के विरुद्ध । वह वर्तमान स्थिति के 
सहन करते रहना भीरुता एवं नपुंसकता का द्योतक सममभता है। 
जो कुछ चल रहा है, ठीक है, समय आप-से-आप उसमें सुधार 
कर देगा, इसलिए हमें इस अवस्था से सन्‍्तोष कर लेना चाहिए 
इस प्रकार के विचार-मान्र उसे घृणित प्रतीत होते हैं। समाज 
रूपी रथ-चक्र द्वारा बहु-संस्यक मनुष्य आजीवन निष्पेषित होते 
रहें और उनके प्रति सर्वथा हृदय-हीन एवं समवेदना-शुन्य बनकर 
वह यह सब देखता रहे, यह उसके लिए असह्य हो जाता है। 
वर्तमान अवस्था-जनित बन्धरनों एव शट्ठलाओं को विच्छिज्न करके 
समाज का नूतन रूप में गठन करने के लिए वह दृढ़-प्रतिज्ञ होता 
है, मनृष्य-जीवन को घुखी करने के लिए वह स्वयं सवे-त्यागी 
बनता है। अपज्ले यीवनोचित सबल्न हस्त में मुक्ति की पत्ताक! 
ज्लेकर अपने बताए हुए मार्ग पर सबसे आगे वही चलता है, अपने 
योवन के मध्याह में रुद्र-बीणा बजाते हुए वही जयगान करता है 
ओर आदर्श के आह्वान पर सब प्रकार के यूह-सुख की उपेज्ञा करके 
अकूल सागर में वही अपनी जीवन-नौका को बहने के लिए छोड़ 
देता है । 
एक भावुक थुवक किसी आमूल परिवर्तेनकारी सामाजि 

कार्यक्रम को स्वीकार करके तथा उसका पूरे भावावेष के साथ 
समर्थन करके ही क्ञान्त नहीं रह जाता, बल्कि गम्भीरता के साथ 
वस्तु-स्थिति की तह तक पहुँचने की चेष्टा करता है। वह इतिहास 
की ओर दृष्टि निक्तेष करता है. और उस समय स्वभावतः उसके 
सन में यह प्रश्न उद्ति होता ' है कि क्या समाज का कभी इस 
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प्राथमिक सिद्धान्त के आधार पर गठन दुआ हे कि कि-पृहलें, 
के अन्तगंत रहनेवाले समस्त नर-नारियों को उनके जीवन की 


आवश्यकतायें पयोप्त रूप में उपलब्ध होनी चाहिएँ और फिर 
इसके बाद किसी के लिए प्रचुरता एवं विज्ञासिता होनी चाहिए ( 
चह पूछता है. कि क्या किसी समाज में कभी ऐसा हुआ हे कि 
निपीढ़ित शट्डलित एवं शोषित जनों की संख्या अत्याचारियों एवं 
शोषकों की अपेक्ता कम हो ? वह पूछता है कि क्या कभी ऐसा 
हुआ है कि दुशख एवं अभाव सारे सुख एवं ग्राचुय की अपेक्ता बढ़ 
नहीं गये हों ? तो फिर ऐसा क्‍यों होता है? क्‍या चिरकाल से 
ऐसा होता चल आए रह है, इसलिए यह वएछकतीय है १ समाज्ष 
के प्रवीणों से जब इन प्रश्नों का उसे कोई स्पष्ट उत्तर नहीं मिलता, 
तो निर्देय तक के बल पर वह उनके उस धर्म को छिन्न-विछिन्न 
कर डालता है, जो इस असमानता एवं अन्याय को सहन करने 
की शिक्षा देता है। यौवन के प्रारम्भ में ही वह इस सत्य को 
अनुभूत करता है कि मुद्दी-भर घनिकों एवं भाग्यवानों का दल 
जहाँ इस बात के लिए निराश बना रहता है कि उसकी महत्तवा- 
कांक्ता--अधिक-से-अधिक धनवान बनने की महत्तवाकातक्षा-- 
अपूर्श ही रह गई वहाँ प्रतिभाशाली जन सृत्यु-प्यन्त द्रिद्रता के 
विरुद्ध संग्राम करने में ही अपनी समस्त प्रतिभा की इतिश्री कर 
देते हैं। आज का युवक अपनी तीरुण दृष्टि से समाज-व्यवस्था 
को इस भण्डता एवं अन्तःसारशुन्यता को जब देखता है, तो उसे 
इस बात पर सन्देह होने लगता है कि अब तक उसे जो कुछ 
शिक्षा दी गई है, जिस पद्धति पर विचार करने की धारणा उसके 
मन पर अद्डित कर दी गई है, वह मूलतः भ्रमात्मक एवं अन्तः- 
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सारशुन्य तो नहीं है'। वह जब अपनी आँखों के सामने ही ल्लाखों- 
करोड़ों मनुष्यों को दुःख-दुर्दशा-प्रस्त देखता है, तो यह प्रश्न 
करने से विरत नहीं रहता कि “आखिर इनके इस प्रकार के जीवन 
धारण करने का उद्देश्य ही क्या हो सकता है ?” इसके बाद ही 
एक दूसरा गम्भीर प्रश्व जो उसके मन में उदित होता है, वह्‌ 
यह है कि “क्या ऐसी अवस्था में जीवन धारण करने-योग्य कहा 
जा सकता है ९” ओर इस प्रश्न के बाद ही उसमें हृदय-मन्धन 
होने लगता है। 

इसी विचार-सरणि एवं दुर्जय इच्छा-शक्ति करा आश्रय ग्रहण 
करके आज समग्र विश्व का अशान्त नवयोवन-दल इतिहास के 
रइ्न्‍-मद्च पर पट-परिषर्तन करने के लिए समुयंत हो रहा है। 
समाज, धर्म, राष्ट्र, विधि-नियम, यहाँ तक कि जीवन को भी 
लक्ष्य करने की उसकी गति-भड़ी कुछ और ही है । उसके जीवन 
की साधना हे पुरातन पृथ्वी को नूतन रूप में गठित करना। 
अतीत-कालीन इतिहास की घटनाओं के अन्धकार में दिग्श्रान्त 
होकर वह वर्तमान स्थिति की विषमताओं के लिए देब, विधाता 
या कर्मफल को उत्तरदायी नहीं ठहराता । आदिम काल से ख्ेकर 
अब तक युग-युगान्तर के बीच मानव-समाज में जो परिवतेन हुए. 
हैं और उन परिवतेनों के फलस्वरूप आज के मानव-समाज की 
जो अवस्था है, उस अवस्था में उसे विधि का अटल विधान नहीं 
दीख पढ़ता, बल्कि' एक परम्परागत नियम-बद्ध गति-विधि दीख 
पढ़ती है। इसी गति-विधि का मूल-सूत्र मानव-समाज के अब 
तक के इतिहास को सम्वालित करता आ रहा है ओर वर्तमान 
मानव-समाज में अधिकांश मनुष्य जो होनता, जो दुेशा, जो 
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फ्लेश सहन करते आ रहे हैं, उंसका कारण यही गति-विधि है। 
चह इस बात को जानता है. कि उत्कट अर्थ-जैषम्य की नींव पर 
खड़ी की गईं वर्तमान समाज-व्यवस्था हारा समाज के अधिकांश 
लोगों को जीवन की अनिवाय आवश्यकताओं से वदच्चित रखने की 
जो व्यवस्था कायम की गई है, उसी के कारण आज बहुसंख्यक 
मनुष्यों का जीवन दुःख-दुदशापूर्ण एवं अभाव-प्र्त बता रहता 
है। आज राष्ट्रीय जीवन के प्रत्येक क्षेत्र पर घनतनन्‍्त्र की छाप 
लगी हुई रहती है, जिससे निपीड़ित खझ्ललित एवं वुभुक्षित सानच 
उसके शोषण से आत्म-रक्षा करने में असमर्थ हो रहा है'। आज 
सारा संसार जिस भावी, किन्तु आसज्न सहाससर की विभीषिका 
से आतड्ट-प्रस्त हो रहा है, उसके कारणों का जब वह विश्लेषण 
करता है, तो उसे स्पष्ट दिखाई देता है कि घनवाद एवं साम्राज्य- 
बाद के अपरिहाय परिणास के रूप में ही युद्ध एक घूमकेतु की 
तरह समस्त संसार को भावी अमड्बल की आशक्का से आच्छन्न 
कर रहा है। वह “दिश-प्रेम” एवं “देश-रक्षा” के नास पर होने- 
वाज्षे भीषण नर-संहार, रक्तपात एवं क्षयक्षति से मानव-समाज 
की रक्षा करना चाहता है। वह इस बात को देखता है कि घनिक 
राष्ट्री के लोभ के परिणास-स्वरूप जिस' महासारण-यज्ञ का अलु- 
छान होता है, उससे केवल थोड़े-से घनिकों को ही लाभ होता 
है। धनिकों के इस निष्ठुर लोस, उनकी इस जघन्य लातलसा में 
इन्धन जुटानेवाले मानवता के शत्रु हैं। आज का युवक देश-प्रेस 
की भावता के साथ विश्व-प्रेम की भावना में कोई असामझ्सर्य नहीं 
देखता। स्वदेश के प्रति गभीर अनुराग धारण करने के साथ- 
साथ समग्र मानव-समाज के बन्धुत्व के आदर्श के प्रति भी उसका 
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अनुराग गभीर एवचंअखण्ड है। सानवता के प्रति अपने इसी 
गभीर अनुराग के कारण आज का जाम्रत यौवन वर्तमान राष्ट् 
व्यवस्था एवं समाज व्यवस्था के सूल सुर के साथ अपने जीवन 
के घुर को अनमित्न पाकर तथा उसमें अपने आत्म-विकास के 
पथ को सब दिशाओ्रं में अवरुद्ध देखकर राष्ट्र एवं समाज को नूतन 
रूप में गठित करने का ब्रती हो रहा है। इसी आदर्श के आहान 
पर आज विभिन्न देशों के तरुण सद्बबद्ध होकर उस ध्वंस-लीला 
से संसार की रक्ता करना चाहते हैं, जिसका आयोजन विराट 
रूप में इस समय चल रहा है। 
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संसार-भर के युवको, शान्ति की रक्षा के लिए एक हो जाओ। 

संसार-भर के युवकों, एक हो जाओ, जिससे ठुम जीवित 
रह सको और शान्ति की अवस्था में रहकर आत्म-विकास कर 
सको | यह शान्ति ही मानयता की और वर्तमान पीढ़ी की सबसे 
पवितन्न सम्पत्ति है ! 
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सब देशों और सब विचारों के युवकों, तरुण-समाज की” 
सुख-शान्ति के लिए हमने जिस महान्‌ आन्दोलन का आधार- 
स्तम्भ स्थापित किया है, उसेके भण्डे के नीचे एकन्र होओ ! 
शान्ति के लिए, सभ्यता के भ्रविष्य के लिए तथा सानवता की. 
खुख-शान्ति के लिए युवकों का एक धर्मयुद्ध छेड़ दो ! 

इसी अजेय यौवन के आह्ाान पर आज भारत के भी नव- 
जाग्रत यौवन को सम ताल से अपने जीवन में अग्रसर होना 
पड़ेगा। सब प्रकार के हृदय-दौबल्य, भीरुता एवं कपट का परि- - 
त्याग करके आशा-भरे हृदय से, आहलादपूर्ण नयनों से पूर्व 
दिगनत की ओर अरुणोदय की प्रतीक्षा में दृष्टि को निबद्ध करना 
होगा। किन्तु केवल दृष्टि-निक्षेप से ही तो काम नहीं चल सकता।/ 
हमारे सामने जो पवेत-प्रमाण काय करने के लिए पढ़े हैं, उनके : 
बिना हम एक नूतन जाति की, नृतन समाज-व्यवस्था की किस" 
प्रकार सृष्टि कर सकते हैं ? आज इसी सृष्टि-कार्य की करने के लिए: 
प्रत्येक देश की यौवन-शक्ति उद्बुद्ध होकर एक ओर प्रचण्ड कमे- 
शक्ति और दूसरी ओर ज्ञान की वहिशिखा हाथ में लिए हुएः 
आलोक-हीन एवं आशा-हीन हृदयों में ज्ञानालोक एवं नृतन आशा, 
नूतन उत्साह एवं नृतन जीवन का सच्ञार कर रही है। । 

इसके विपरीत हमारे तरुण जीवन की विपुल उन्मादना तो 
आज सब क्षेत्रों में कुश्टित-सी हो रही है। जिनका हृदय नेराश्य 
से दबा रहता है, जिनके नेत्रों में आशा की ज्योति नहीं, जिनके 
प्राणों में नवजीवन का स्पनद्न नहीं, जिनकी भाव-भड्डियों में कर्मो- 
दम की स्फूर्ति नहीं, वे भत्ता दूसरों में' नवजीवन का, नूतन आशा 
एवं स्फूर्ति का; प्राशहीन शान्ति के बदले अपने को महत्‌ बनाने 
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के लिए अदम्य इच्छा-शक्ति का किस अकार सच्थार. कर सकते 
हैं। जिस देश के तरुण यौवन के प्रारम्भ में अपने सामने दिग्दि- 
गन्त प्रसारित मरुभूमि देखकर सब प्रकार की आशा-आकांत्षाओं 
योवनोचित उमड़ुगें से हाथ थो बेठते हैं, जहाँ कमंमय जीवन के 
प्रत्येक क्षेत्र में ठयर्थता का सामना करना पड़ता है। जहाँ जीवि- 
कार्जन के साधनों से वखश्ित होने के कारण आजीवन दारिद्रय 
“शव नेराश्यरूपी पाषाण-तल के नीचे पिसते रहना पड़ता है, जहाँ 
प्रतिभा के वैशिख्य को, व्यक्ति के व्यक्तित्व को अवाध रूप में 
विकसित होने का सुयोग नहीं मिलता, जहाँ धम, समाज एवं 
कानून के भय के कारण युवक अपने हृदय की वाणी बोल नहीं 
सकता, अपनी भावनाओं को व्यक्त नही कर सकता, जहाँ तेजस्वी 
जीवन, स्ववन्त्र विचार एवं प्रभावोत्पादक क्रिया' को पग-पंग पर 
कुचल डालने की चेष्टा की जाती है, जहों सहखतरों वरुण स्री-पुरुष 
केवल सन्देह-मात्र पर बन्दी की अवस्था में अनिश्चित काल तर्क 
रखे जा सकते हैं, जहाँ अपनी प्रतिभा, अपने व्यक्तित्व, अपने 
वैशिक्य सबको दबाकर उदर-पालन के लिए अपनी इच्छा एवं 
सहजात प्रवृत्ति के विरुद्ध काये करना पढ़ता है, जहाँ नौकरी छूट 
न जाय इस चिन्ता से पग-पग पर अपनी ध्यात्मन्मयोदा को 
तिलाझलि देनी पड़ती है, वहाँ के युवकों का जीवन ज्ञानालोक से 
उद्भासित, शक्ति के आचुये से गरिमासय श्रेम के ऐेश्वय से 
महिमान्वित सानवता के जयगान से मुखरित किस प्रकार हो 
सकता है ? यहाँ तो जीवन का बहुमुख्खीं खोत अवरुद्ध हो रद्द 
है, प्रतिभा का वैशिठ्य विकसित ही नहीं होने पाता, तो फिर वे 
जीवन में सफल कैसे हो सकते हैं। जहाँ प्रतिभा के चैशिष्य 
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का हतन करके अपनी सहल प्रवृत्ति के विरुद्ध काये करना 
पड़ता है, वहाँ यदि पग-पणग पर पराजय का सामना करना पढ़े; 
तो इसमें आश्रय ही क्‍या है ! 
ओऔर शिक्षा का आदश भी कैसा? जहाँ और देशों की 
शिक्षा-प्रणाली की सर्वश्रधान नीति होती है बालक-बालिकाओं में 
देश-प्रेम, जातीय सभ्यता एवं संरक्षति के प्रति अनन्य अनुराग को 
भावना उद्दीपित करना, उनके जीवन को मुक्त, महत्‌ एवं सहिसा- 
न्वित बनाना, उनमें प्रचर॒ड कमंशक्ति, दुजेय संकल्प; विशुद्ध एवं 
उजस्वत्न पोौरुष 'ए४0078 8700 0680 700॥॥70688 के भाव 
भरना, वहाँ इस देश की शिक्षा की मूलनीति होती है विजातीय 
सभ्यता एवं संस्कृति का शुणगान करना; अपने देश की अशिक्षित 
एवं अज्ञ जनता के प्रति घृणा एवं उपेक्ता का भाव उत्पन्न करन 
और अधिकांश युवकों को सब प्रकार के स्व॒तन्त्र विचार, वीये, 
पोरुष एवं स्वावल्म्बन के भाव से विरहित करके उन्हें जीवन में 
एकमात्र सेवावृत्ति-पहण के योग्य रहने देना। इतना ही नहीं, 
बल्कि इस शिक्षा-तीति द्वारा हमारे देश का जो एक अखरड 
संरक्षति-प्रवाह था, वह भी आज छिलन्न भिन्न हो रहा है, जिससे 
सम्पूर्ण देश के सांस्कृतिक विकास में बाधा पड़ रही है। शिक्षा 
के आदर्श का गठन भी जहाँ प्रान्तों एवं सम्प्रदायों की विभिन्न- 
ताओं पर ध्यात रखकर किया जाता है, वहाँ देश का सांस्कृतिक 
विकास ( 0एए्णथे 0०ए००७०४७७॥॥ ) भी दूषित रूप में ही 
होगा। इतना ही नहीं, बल्कि शिक्षा के इस आदशे ने देश के 
शिक्षित युवर्कों मे अपनी सांस्कृतिक श्रेष्ठता ( 0प्पक 8008५ 
3700 ) की जो अहम्मन्यता भर दी है, उससे जनता के साथ-- 


“उस जनता के जीवन के साथ, जो आज सब प्रकार से उपेक्षित 
“स्व झंखलित है--उन्का कोई सम्पर्क ही नहों रह गया है' और 
देश की नाड़ी के साथ उनका योगसूत्र छिन्न हो गया है। इस 
- अकार के आदर्श पर जिस देश के तरुणों का जीवन-गठन होता 
है, उनके आ्राणसूत्र का संयोग देश की नाड़ी के साथ किस प्रकार 
स्थापित हो सकता है, उनके संचुचित व्यक्तित्व का किस प्रकार 
विकास हो सकता है, ग्रह-परिवार की छुद्र परिधि से बहिर्गत 
- होकर उनकी जीवन-घारा, उनकी कर्मसाघना बहुसानव की जीवन- 
धारा एवं कमंसाधना में ओतग्रोत भाव से किस प्रकार सम्मि- 
लित हो सकती हे 
इस भ्रकार चाहे जिस क्षेत्र में देखिये, हमारे देश के उद्यम 
योवन का गतिवेग आज प्रतिरुद्ध हो रहा है, उसकी भावनायें 
पराहत हो रही हैं, उसकी उमड्ठों कुर्ठित हो रही हे और उसकी 
कर्सशक्तियों का भीषण क्षय हो रहा है। राजनीति, समाज, धर्म 
किसी ज्षेत्र में सी वह अपने लिए स्व॒तन्त्र सार्ग का निवोचन 
- नहीं कर सकता। कहीं धर्म का विधि-निषेध, कहीं समाज का 
बहिष्कारमूलक दण्ड-विधान और कहीं आईन-कानून ओर 
राष्ट्र का भय ! कोई भी नूतन सांग उसके लिए उन्मुक्त नहीं | 
अत्येक च्ेन्र में कु अनुभव उसके जीवन को विषण्ण एवं निरा- 
नन्‍्द बना डालते हैं। इस-प्रकार नेराश्य, पराजय, आत्मग्लानि 
एव लाउछना के दुर्वह भार को वहन करते हुए हमारे देश के 
- युवक आज जिस प्रकार का जीवन व्यतीत कर रहे हैँ, वह किसी 
भी अवस्था. में वाइलछ॒नीय नहीं कहा जा सकता। इस जीवन के 
विरुद्ध अब विद्रोह करना होगा। प्राणहीन कड्लाल बनकर नहीं; 
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यौरुष से दीप्र, ओज एवं वीय से सण्डित बनकर जीवन धारण 
करना होगा। वह जीवन, जिसमें प्रत्येक क्षण हमें प्राणों की स्प- 
न्दून अनुभूत होगा; वह जीवन, जिसमें हमारी कमेस्फूर्ति कभी 
क्तीण नहीं होगी; वह जीवन, जिसमें पर्वेच-प्रमाण बाधा-विद्लों को 
पद-दलित करते हुए अविचलित पग से हम अपने लक्ष्य की ओर 
बढ़ते रहेंगे; वह जीवन, जिसमें हमारा व्यक्तित्व अपने देश के 
सम्पूर्ण समाज के व्यक्तित्व में प्रसारित होगा; वह जीवन, जिसमें 
असीम को ससीम, अज्ञेय को ज्ञेय बनाने के लिए हमारी ज्ञान- 
पिपासा एवं कर्म-प्रचेष्टा कभी च्ञान्त नहीं होगी; वह जीवन, जिसमें 
इमें स्वदेश के निम्न-से-निम्न एवं अधस-से-अघस व्यक्ति के साथ 
'निजत्व का सजीव स्पर्श अनुभव होता रहेगा, उसकी वेदनाओं की 
-सजीव अनुभूति होती रहेगी; वह जीवन; जो सतत हमारे शरीर 
एवं मन-प्राण को सुन्दर, सबल एवं स्वस्थ बनाये रहेगा; वह 
जीवन, जो हमे उद्धत अन्याय एवं अत्याचार के विरुद्ध, प्रबलों 
द्वारा हुबलों के उत्पीड़न एवं निष्ठुर शोषण के विरुद्ध संग्राम करने 
के लिए सदा अरुप्राणित करता रहेगा; वह जीवन, जिसमें हमें 
अत्येक क्षण मुक्ति एवं आनन्द का स्वर-सन्लीत मंकृत होता हुआ 
आुनाई पढ़ेया। अपने देश के नवयोवन दल में इस शकार के 
जीवन की सृष्टि करके उसे सहिसामसण्डित करने तथा उसके 
गतिवेग को सब दिशाओं में अप्रतिहत रूप से प्रधावित होने देने' 
के लिए सबसे पहले हमें यौवनशक्ति के क्षय को रोकना पड़ेगा। 
ओर इसीलिए आज राष्ट्र, समाज, धर आदि के सम्बन्ध में नूतन 
रुप से, नूतन दृष्टिकोण लेकर विचार करने की आवश्यकता है | 





व्याधि का मूल कारण--आध्यात्मिक भीझता 


मनुष्य में साधारणतया दो प्रकार-की प्रवृत्तियाँ देखी जाती 

हैं। एक वेज्ञानिक प्रवृत्ति और दूसरी दाशंनिक या आध्यात्मिक 
प्रवृत्ति । वैज्ञानिक प्रवृत्ति मनुष्य के सन को भौतिक सीमा के 
अन्तगत ही आबद्ध करके रखना चाहती है। भोतिक विज्ञान 
अथोत्‌ जो विषय इन्द्रिय-ग्राह्म हैं, उनको लेकर ही मन आत्मतुष्टि 
खोजता है। वस्तु-जगत्‌ को स्वीकार करके अपने को सम्पूर्ण रूप 
से लीन कर देने में ही उसे जीवन की साथकता जान पढ़ती है । 
इसके विपरीत दाश निक या आध्यात्मिक प्रवृत्ति मनुष्य के मन 
को बस्तु-जगत्‌ की सीमा के बाहर जाने के लिए प्रेरित करती हे, 
वह मनुष्य की दृष्टि को बहिमुखी न बनाकर अन्तमुंखी बनाती हे 
ओर बाह्य जगत्‌ के विषय-भोगों को मिथ्या एवं साया-मोह बता- 
कर उनसे विराग अरहण करने. और अन्तर की प्रेरणा से समरद्ध 
होने, आध्यात्मिक सौन्दय से आत्मा को समणिडित करने की अनु- 
प्रेरणा प्रदान करतो है। भारतीय सभ्यता एवं संरक्षति में हमे 
सलननुष्य के मन की इस आध्यात्मिक प्रवृत्ति का ही विशेष रूप में 
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परिचय मित्रता है। किन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि भारतीय 
सभ्यता एवं संस्क्रति में भौतिक विज्ञान का कोई स्थान ही नहीं था 
अथवा प्राचीन काल के भारतीयों ने वस्तु-जगत की स्वथा उपेक्षा 
कर दी थी। जहाँ उपनिपद्‌, वेदान्त, गीता, दर्शान आदि के 
साथ-साथ साहित्य, सद्भीत, कला, स्थापत्य, भारकय्य आदि की 
रष्टि हुई हो, जहाँ आधय्यभट्ट, भास्कराचाय्य एवं लीलावती-जैसे 
वैज्ञानिक; चरक, शुश्रुत-जैसे चिकित्सा-शाख्र के परिडत; नागा- 
जुन-जैसे रासायनिक; कालिदास, भवभूति-जैसे कवि एवं नाटक- 
कार हुए हों; जहों अजन्ता और एलोरा की गुफाओं में चित्रकला 
एवं भास्कय्य के उत्कृष्ट दृघान्त पाये जाते हों, जहाँ बड़े-बड़े 
साम्नाज्य प्रतिष्ठित हुए हों, देश-विदेशों के साथ स्थल एवं जल- 
मार्ग द्वारा वाणिज्य-सम्बन्ध स्थापित किये गये हों, उस देश के 
सम्बन्ध सें कोई यह नहीं कह सकता कि वहाँ की संस्कृति में 
भौतिक विज्ञान के लिये कोई स्थान ही नहीं था अथवा भौतिक 
विज्ञान के प्रति भारतीयों का द्यव नगण्य है। किन्तु यह सब 
होते हुए भी यह अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि भारतीय 
सन की भ्रवृत्ति विशेषतः अध्यात्मवाद की ओर ही रही है। 
वैज्ञानिक प्रवृत्ति एवं आध्यात्मिक प्रवृत्ति के बीच' यथा भाव से 
सन्तुलन एवं सामज़स्य रखते हुए जीवन को ले चलने की जो 
कला है, उस कला के ज्ञान से रहित हो जाने के कारण अथवा 
जिस कारण से हो, किन्तु इसमें सन्देह नहीं कि वस्तु-जगत्त्‌ 
की उपेक्षा करके आत्मा को मुक्ति-कामना ही बहुत दिनों से 
भारतीय सभ्यता एवं संस्क्ृति का चरम लक्ष्य रहा है। भारतीय 


पत्त की आध्यात्मिक प्रवृत्ति अथवा धार्मिक बुद्धि ने उसे वराबर 
१० 
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इसी लद्षय को ओर--व्यक्ति की मुक्तिक्ामना की ओर--प्रधा- 
वित होने के लिए उत्प्रेरित किया। वस्तु-जगत्‌ के भोग्य पदार्थों 
में, इन्द्रिय-प्राह्म विषयों के उपभोग में जो आनन्द है, उस 
आनन्द को क्षणभंगुर, अतएव तुच्छु एवं असार बताकर इन्द्रिय- 
ज्ञान से परे जो एक कल्पित आध्यात्मिक ,जगत्‌ है, उसमें मन 
को विचरण कराकर वहाँ के अक्षय आनन्द के उपभोग को ही 
वास्तविक आनन्द-भोग बताया गया है और इसी आननन्‍्द- 
रसपान की महिमा गायी गयी है'। आध्यात्मिक जगत्‌ के इस 
अद्यानन्द का उपभोग करने, उस रसामृत का छुककर पान 
करने का सोभाग्य कितने लोगों को प्राप्त हुआ, यह तो नहीं कहा 
जा सकता, किन्तु वास्तव जगत्‌ के भोग एवं आनन्द को उपेक्षा 
करके आध्यात्मिक जगत्‌ के आनन्द की मगतृष्णा के पीछे 
प्रधावित होने का यह परिणाम अवश्य हुआ कि इस जड़वादी 
थुग में भारतवर्ष के भाग्य में चिरदासता, पराजय, अपसान 
एवं लाउछना के सिव्रा और कुछ नहीं मिला। जहाँ पाश्ात्य 
देशों में मनुष्य के मन की सहज आध्यात्मिक प्रवृत्ति को--वह 
प्रवृत्ति, जो मनुष्य को दूसरों के लिए त्याग करने, कष्ट स्वीकार 
करने, पर दुःख से दुःखी होने, पीढ़ितों के प्रति समवेदना प्रकट 
करने तथा उनकी 'सेवा करने के लिए अनुप्राणित, करती है-- 
देशात्मबोध की - सावना से उद्बुद्ध होने, समष्टि के जीवन में 
व्यष्टि के जीवन को परिव्याप्त करने, प्राणपरिधि को विरत 
करने की ओर संलम करने की चेष्टा की गयी, वहाँ हमारी इस 
अबृत्ति का एकसात्र लक्ष्य व्यक्ति की मुक्तिकामना रहा। सलुष्य ' 
“की इस सहज घर्म-बुद्धि को व्यष्टि जीवन की छुद्र परिधि से 
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पसैेकालकर देशात्मबोध की परिधि में परिव्याप्त करने को चेष्ट 
कभी नहीं की गयी। यही कारण है कि हम समष्टिगत साधना 
के रूप में देशात्मबोध की भावना से अन्नुभाशित होकर सम्पूर 
देश में एक जातीयता की स्थापना करने में कमी समर्थ नहीं 
हुए। पाश्चात्य जातियों की देशात्मबोध-जनित प्रचएड उनन्‍्मादना 
'के प्रवाह में पढ़कर हमारी व्यक्तिगत आध्यात्मिक साधना न 
साह्म कहाँ की कहाँ बह गयी और उस समय हमारे लिए अपनी 
सभ्यता एवं संस्क्ृति के वेशिएथ की रक्ता करना तो दूर रहा, 
अपने अस्तित्व की कायम रखना भी कठिन हो गया। ऐसी 
स्थिति में व्यक्तिगत जीवन की आध्यात्मिक साधना का अर्थ 
हुआ आध्यात्मिक भीरुता एवं दुर्बलता, और इसी ढुबलता का 
आश्रय ग्रहण करके हम संसार के सासमे अपनी आध्यात्मिक 
साधना का ढिंढोरा पीटने लगे। हमारी यह आध्यात्मिक भीरुता 
हमारे जातीय जीवन को घुन की त्तरह ऋमशः क्षीण एवं दुर्बेल 
बनाने लगी। कोटि-कोटि नर-नारी इस्र आध्यात्मिक भीछुता का 
आश्रय अहण करके अपने जीवन के दुःसह दुभोग्य एवं दारिद्रय 
के अभिशाप से अभिशप्त जीवन को कर्मफल एवं विधि-विधान 
समभकर उन्होंने उसे स्वाभाविक रूप में रवीकार कर लिया। 
विरकाल तक दाखता एव दरिद्रता को सहन करते-करते वह 
उनके लिए इस प्रकार स्वाभाविक बन गयी कि उसका ग्लानि- 
बोध उनमें कुछ भी नहीं रह गया। इस आशभ्यात्मिक अवनति 
के परिणाम-स्वरूप हमारे जातोय जीवन को क्लीवता एवं मोरुता 
ने सस्पूर्श रूप से असित कर लिया, जिससे हम अपने आत्म- 
स्वरूप को सर्बेथा खो बेठे । आत्मा की इस शोचनीय अधोगति 
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ने जाति के आत्मसम्मान एवं सयौदा-ज्ञान को विलुप्त कर दिया 
ओर इसके फलस्वरूप उसने जीवन को पंगु बनानेवाली दासत्व- 
शझ्लाओं को स्वेच्छा से स्वीकार कर लिया। 

राष्ट्र, समाज एवं घर सभी क्षेत्रों में. आज हम जाति के 
ऊपर जाति का, सम्प्रदाय के ऊपर सम्प्रदाय का; मनुष्य के 
ऊपर महुष्य का जो आधिपत्य देख रहे हैं, उसका भूल कारण 
सनुष्य-्मन की यही आध्यात्मिक दुर्बलता है। यह दुबंलता ही 
मनुष्य के मन, आत्मा और बुद्धि को पंगु एवं जड़वत्‌ बना डालती 
है, जिससे उसे अपनी असहनीय दुरवस्था एवं अधोगति पर 
लज्ञा बोध नहीं होता और इसके प्रतिकार के लिए वह यत्नशील 
नहीं होता । कहीं धन एवं ऐश्वय की स्पधों है, कहीं कुल्ीनता'की' 
स्पधी है, कहीं पशुबल की स्पधों है। इन सब स्पधोओं का आश्रय 
ग्रहण करके ही तो आज एक जाति दूसरी जाति के ऊपर, एक 
दल दूसरे दल के ऊपर और मनुष्य मलुष्ये के ऊपर अपना 
आधिपत्य जमाये हुए है। मनुष्य इस बात को समभता है कि 
प्रचलित राष्ट्र-व्यचस्था एवं समाज-व्यवस्था जब तक कायम 
रहेगी, तब तक असंख्य मनुष्यों का दुःख-दारिद्वय दूर नहीं ही 
सकता | वह इस बात को भी महसूस करता है. कि मलुष्य-सात्र 
के कल्याण के लिए, समाज में शान्ति एवं सुव्यवस्था को कायम 
रखने के लिए, प्रत्येक नर-तारी की जीवन-धारा को आनन्द एवं 
मुक्ति के बीच श्रवाहित करने के लिए यह वाडछनीय ही नहीं, 
बल्कि अत्यावश्यक है कि राष्ट्र-व्यवस्था एवं समाज-व्यवस्था में 
आमूल परिवतेन किया जाय । समाज में उत्कट घनगत वैषम्य के 
कारण, मुद्दी-भर लोगों के हाथ में अमित घनराशि सद्ित होने 
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के कारण कितने अनर्थ अनाचार एवं अत्याचार हो रहे हैं, इस 
बात को भी मनुष्य प्रत्यक्ष देख रहा है। वह इस बात को भी 
जानता है. कि घनगत वेषस्यथ के कारण ही धनिकवर्ग को राष्ट्र 
एवं समाज-त्षेत्रों में इस प्रकार की कितनी ही छुविधायें प्राप्त हैं; 
जिनके बल पर वह करोड़ों मनुष्यों के मन-प्राश-आत्मा को 
खब्नलित बनाये हुए है, उत्तके आत्म-प्रकाश के सा को अवरुद्ध 
किये हुए है। इस घनगत वेषम्य के कारण ही आज स्वाधीन 
गणतान्त्रिक देशों में भी करोड़ो मनुष्यों के लिए स्वाधीनता एवं 
गणतन्त्र विडम्बना-मात्र हो रहे हैं! थनिकवर्ग अपने ऐस्वय की 
बदौलत एक ओर राष्ट्र-शक्ति पर अपना नियन्त्रण रखता है और 
दूसरी ओर लाखों नर-नारियों को आजीवन क्रीतदास बनाये 
रहता है। धनिकवर्ग को स्वाथरत्षा के लिए राष्ट्रशक्ति सदा-स्ेदा 
संलग्न रहती है। राष्ट्रशक्ति पर धनिकवर्ग का नियन्त्रण होने 
तथा उसके सक्लेत्त पर राष्ट्रशक्ति के परिचालित होने के फलस्वरूप 
स्वभावतः ही राजनीतिक क्षेत्र में सो धनी और निधन, पूँजीपति और 
सचेहारा वर्गों के बीच साम्य स्थापित होना असम्भव हो जाता है। 


समाज पर भी इसी वर्ग का आधिपत्य होता है और सामाजिक" 


विधि-निपेध भी इसी वर्ग के इच्छाठुसार बनते-बिगढ़ते हैं । 
ससाज पर घनिक वर्ग का शासन इसलिए नहीं होता कि इस बर्ग 
के शासकों में नेतिक, चारितन्रिक अथवा विद्या-बुद्धि-सम्बन्धी विशे- 
पता या श्रेप्ठता होती है, बल्कि इसलिए कि इसके हाथ में ऐश्वर्य 
होता है। मनुष्य को श्रेप्ट्ब प्रदान करनेवाला और कोई गुण 
न होने पर भी एकमात्र ऐश्वय रूपी गुण के पासपोर्ट की बदौ- 
लत वह सब क्षेत्र सें सुयोग्यता का सार्टिफिकेट श्राप्त कर लेता है. 
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| जी 
ह आर, समस्त क्षेत्रों में अपने अग्रतिहित प्रभाव को अज्नुण्ण रखकर 
शासन करंता हे | ऐश्वय के इस सुयोग आर तज्जनित सुविधाओं 
के कारणवह चाहे जितने मनुष्यों को अपनी रवार्थ-सिद्धि का 
साधन-यन्त्र बना सकता है.। करोड़ों मनुष्य आजीवन दूसरों के 
समृद्धि-साधन के यन्त्र बनकर खटते रहते हैं। जीवन की अनि- 
वाये आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए उन्हें दूसरों का अवल्स्बन 
प्रहण करना पड़ता है । वे अपने को अत्यन्त असहाय एवं आश्रय- 
विहीन समभते हैं और अपने जीवन की दुश्विन्ता एवं उद्वेग को 
शान्त करने के लिए अपने आश्रयदाता के निकट सब प्रकार से 
आत्म-समपंण करने के लिए तैयार रहते हैं । ऐश्वर्य के इस झुयोग' 
के कारण घनिक-वर्ग को केवल राष्ट्र एवं समाज-क्षेत्र पर ही'शासन' 
करने का अधिकार प्राप्त हुआ हो, सो बात नहीं है। इस घुयोग को' 
प्राप्त करके आज वह धर्मक्षेत्र पर भी निरंकुश शासन कर रहा है ॥ 
धघ्मक्षेत्र में भी आज मनुष्य के साथ मनुष्य का सम्बन्ध ऐश्वये 
के सापदण्ड द्वारा ही मापा जाता है। इस क्षेत्र में भी घन की 
महिमा ही सर्वोपरि समझी जाती है. । मनुष्य-मात्र के लिए धार्मिक 
एवं आध्यात्मिक क्षेत्र में समान झुयोग प्राप्त करने तथा आत्म- 
विकास के पथ को प्रशस्त करने की बात भी आज कोरा सिद्धान्त 
ही रह“गई है। क्योंकि यहाँ भी दारित््य का अभिशाप ही सबसे 
बढ़ा अन्तराय सिद्ध होता है। जहाँ दिन-रात अन्न-बख्र की चिन्ता 
बनी रहे, कल अपना तथा अपनी स्त्री और बाल-बच्चों का पेट किस' 
प्रकार भर सकेंगे, इसकी दुभोवना मन को उद्विम्न बनाये रहे; 
वहाँ घर्म एवं अध्यात्म की साधना नितानन्‍्त हास्यास्पद ही समभीः 
जायगी। इतना ही नहीं, बल्कि जब सरल-चेता घमभीरु मनुष्य 
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सकती। इसलिए दुःख-दारिव्त्य से मुक्ति पाने के लिए सबसे पहले 
'शेश्वर्य के आधिपत्य को अस्वीकार करना होगा और ऐश्वय के 
आधिपत्य की अस्वीकार करने योग्य साहस एवं पौरुष मनुष्य के 
मन में तसी उद्दीप्त हो सकते हैं, जब कि वह आध्यात्मिक 
ढर्बलता एवं भीरुता के बन्धरनों को चिच्छिन्न करने में समथ 
हो। यह आध्यात्मिक दुर्बलता ही आज बहुसंख्यक भलुष्यों को 
मनुष्य बनने नहीं देती, उन्हें अपने न्‍्याय्य अधिकारों से परिचित 
होने नहीं देती। जिस दिन कोटि-कोटि मनुष्य एक साथ मिलकर 
उन्नत-सस्तक होकर अपने सनुष्योचित न्याय्य अधिकारों की मांग 
उपस्थित करेंगे, जिस दिन वे निर्मीक हृदय एवं सुदृढ़ सद्भूल्प 
ग्रहण करके यह तेजोद्दीप्त वाणी उच्चारण करेंगे कि वे मनुष्य बच- 
कर जीवित रहना चाहते हैं, दूसरों के घनाजत का यन्त्र बनकर 
नहीं, वे अपने मनुष्यत्व एवं व्यक्तित्व को गौरव-गरिसा से मण्डित 
करना चाहते हैं, दसरों के प्रतिनिधि एवं छाया बनकर जीवन 
धारण करना नहीं चाहते, उस दिन स्वतः ही ऐश्वय एवं कुलीनता - 
की स्पधो एवं आधिपत्य का अवसान हो जायगा और ससाज में 
आज जो वर्ग उपेक्षित, अनाहत एवं शझ्नलित हो रहा है, उसमें 
लघजीवन का रक्त-सच्चार होने लगेगा। 
भारतीय सन की इस आध्यात्मिक दुबलता ने ही भारत को 
सहज ही विदेशियों का शुल्ञाम बवने दिया और आज भी यह 
आध्यात्मिक दुर्बलता ही कोटि-कोटि भारतीयों को राष्ट्र, समाज 
एवं धर्म सभी क्षेत्रों मे जड़वत्‌ निस्पन्द एवं निष्प्राण बनाये 
हुए है। सब प्रकार की पराधीनता, प्रबलों के अनाचार एवं 
अत्याचार तथा धनिकवर्ग के आधिपत्य के विरुद्ध संग्राम करने 


खा 


भूल कराने की चेष्टा करता है कि उनका दुःख-दारिद्ध्य उनके पू्व- 
जन्स का कर्मफल है, अद्ृष्ट का दोष है। इसे विधि-विधान-रूप 
में अनिवाय समभकर शान्त भाव से स्वीकार कर लेना चाहिए 
आर भावी जन्म में सुख-समृद्धि प्राप्त करने के लिए अभी से पुस्य- 
सच्चय आरम्भ कर देना चाहिए। दूसरे शब्दों 'में इसका अर्थ 
यह है कि वतंमान जीवन के दुःख-दुभोग्य के प्रति उदासीन बन- 
कर सविष्यत्‌ के ज्िण चिन्ता करनी चाहिए। दीघेकाल से जो 
समाज-व्यवस्था प्रचलित चली आती है, उसे ईश्वेर-कृत समझकर 
उसमें हस्तक्तेप करने की व्यर्थ चेष्टा नहीं करनी चाहिए। जो व्य- 
वस्था दीघकाल से, युग-युगान्तर से चली आती है, उसे निर्वि- 
चार अहण कर लेने में ही सनुष्य का कल्याण है। राष्ट्र, समाज, 
शाह्ष ओर आईन-कानून के निषेधों को सब प्रकार मान्य सम- 
भना, उनके निर्देशों को अन्ध बनकर अनुसरण करना ही मनुष्य 
के लिए श्रेय हो सकता है। मनुष्य का कल्याण किस पथ का 
अनुसरण करने में हे, इस सम्बन्ध में भी स्वयं कुछ सोचने- 
विचारने का प्रयोजन नहीं । कारण, उसके लोकिक एवं पारलौकिक 
कल्याण की चिन्ता का भार जब राष्ट्र, समाज एवं धर्म-पुरोहितों 
से अपने ऊपर स्वेच्छा से ग्रहण कर लिया है, तो इस सम्बन्ध में 
वह व्यर्थ ही माथा-पशच्ची क्‍यों करे । 

इस प्रकार यदि देखा जाय, तो एकमात्र ऐश्वय की बदौलत 
ही मनुष्य मनुष्य के ऊपर शासन करने, एक दल के जीवन पर 
अपर दल अपना आधिपत्य कायम रखने में सक्तम हो रहा है 
आर मनुष्य जबतक शान्त, मूक भाव से इस आधिपत्य को स्वी- 
कार किये रहेगा; तबतक दुःख-दारिद्ग्य से उसकी मुक्ति नहीं हो' 


| [ (श्श ] 


स्वाधीनता के सन्द्रि तक पहुँचने का मार्ग होता है जेल की 
कालकोटरी में पहुँचने का मार्ग | और [770067086 प्रगातेश' था: 
6एग 80ए७पा९ए४६ प्रप् 6५७० 70०0७ 00 ॥06 80७#00., 
अथोत्‌ कुशासन में निरपराध व्यक्ति हँसते-हँसते फांसी के तख्ते, 
पर चढ़ जाते हैं | इसलिए सब प्रकार की पराधीन एवं आधि- 
पत्य के विरुद्ध संत्राम करने के लिए पराधीन एवं परवश जीवन' 
का जो सबसे बड़ा कलझू है आध्यात्मिक मन की दुबलता एवं भीरुता:; 
उस दुर्बलता एवं भीरुता से कोटि-कोटि मनुष्यों को मुक्त करना 
होगा और उन्हें बताना होगा कि वे भी सनुष्य हैं और मनुष्य के 
, समान जीवन घारण करने का उनका जो जन्मसिद्ध अधिकार है, 
उस अधिकार से कोई भी शक्ति उन्हें वद्ित नहीं कर सकती | : 
भारतीय सन की जो दार्शनिक प्रवृत्ति है; उसे इस रूप सें 
प्रवर्तित करने की आवश्यकता आज आ पढ़ी है, जिससे देशा- 
त्मबोध के आधार पर भारतीय संस्कृति एवं साधना का सामझस्य 
रखते हुए एक अखण्ड भारतीय जाति के रूप में हम आत्मरत्ताः 
, करने तथा अपनी मयोदी के अनुरूप गोरव के साथ जीवन ' 
धारण करने में समथ हों। भारत के दाशनिक अथवा आध्या- 
त्मिक सन की यह साधना जिस दिन सफल होगी, उसी दिन 
भारत आत्मप्रतिए हो सकेगा और तब वह इस योग्य होगा कि 
संसार को कुछ शिक्षा दे सके | आध्यात्मिक साधन का लक्ष्य 
व्यक्ति की मुक्तिकामना अथोत्‌ आत्मा का सक्लोचन नहीं होना 
चाहिए | इस रूप में आत्मा की मुक्ति नहीं, बल्कि मृत्यु हो जाती 
है। आत्मा की मुक्ति का अर्थ है आत्मा की परिधि का असीम 
विस्तार; व्यपष्टि-जीवन का सम्ष्टि जीवन सें विलोप-साधन, अपने 
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के लिए चाहिए दुर्जय साहस एवं दु्दमनीय आउत्मा। किन्तु जहों 
दासता के जीवन को स्वाभाविक मान लेने और पराधीनता-जनित 
सलानि को अम्लान-बदन स्वीकार कर लेने की दार्शनिक प्रवृत्ति 
पायी जाती हो, जहाँ इस लोक की दीनता, दरिद्रता, पराधीनता, 
परवशता उपेक्षणीय एवं परलोक का कल्पित झुख स्प्ृह्रणीय एवं 
वरेण्य प्रतीत होता हो, वहाँ दासता एवं दारिद्रथ के विरुद्ध 
संग्राम करने की मनोशृत्ति क्योंकर उत्पन्न हो सकती है । स्वा- 
घीनता प्राप्त करने तथा सब प्रकार के आधिपल से जीवन को 
मुक्त करने के लिए चाहिए दुःख वरण करने एवं त्याग स्वीकार 
करने की क्षमता राष्ट्रीय क्षेत्र एवं आर्थिक क्षेत्र में दूसरों के 
आधिपत्य को अस्वीकार करके अपने न्‍्याय्य अधिकारों को प्रति-- 
प्रित करने तथा धार्मिक क्षेत्र में जीवन को पंगु बनानेवाले विधि- 
निषेधों एवं अन्धविश्वासों का साहसपूर्वेक वज्जन करने के लिए 
जो अविचलित भाव से अग्रसर होंगे, उन्हें राष्ट्रशक्ति के साथ 
सद्कषे करना होगा; कारागार, अनाहार एवं सामाजिक बहिष्कार, 
निन्‍्दा, कुत्सा एवं अपमान सहन करना होगा। किन्तु यह सब 
सहन करने के लिए अधिकांश मनुष्यों का भीरु मन समुद्यत नहीं 
होता । उनका आ/ध्यात्मिक कुसंस्कार उनके मन को इस प्रकार भोरू 
एवं दुर्बेल बनाये रहता है. कि सहज ही वे सद्कप के बीच आना 
नहीं चाहते और पग-पण पर सद्ल्षे एवं विपत्ति को बचाकर 
चलना चाहते हैं। स्वाधीनता के दुर्गम कण्टकाकीर्ण मार्ग से 
होकर जो अपने लक्ष्य तक पहुँचना चाहते हैं, उनके भाग्य में तो 
कारागार, दुःख एवं विपत्ति ही बदी होती है। महात्मा गांधी के 
शंब्दों में! 706 (/७॥ (007 48 ४96 त007 $0 47880077, अथोत्‌ 


तरुण भारत की साधना 


अन्य कोई आदर्श नहीं, अन्य कोई आकांज्ना नहीं, अन्य 
कोई कल्पना नहीं, अन्य कोई साधना नहीं । तरुण भारत का 
आज एकमात्र आदर्श, उसकी एकमात्र वासना, उसकी एकमान्न 
कल्पना, उसकी एकमात्र साधना यही है' कि “काश, हमारा देश 
स्वाघीन होता ।” तरुण भारत के समस्त कर्मोद्मम, उसकी समस्त 
चेष्टायं, उसकी समस्त विद्या-बुद्धि, उसकी सम्रस्त प्रवृत्तियाँ सब 
ओर से सिसटकर आज' इसी ओर प्रभावित हो रही हैं। अपने 
देश के इस गौरवोज्ज्वर्त भविष्य की कल्पना करके तरुण भारत 
हर्षोत्फुल्ल हो उठता है; आशा से उसके सन-प्राण पुलकित हो 
उठते हैं। वह आकाँक्ता करता है, कल्पना करता है, विभिन्न 
राष्ट्रीं को स्वाधीनता के जयगान को रुद्धश्वास से सुनता है. और 
अपने मन के एक कोने में अपने देश के लिए एक नूतन भविष्य 
की सृष्टि करता है। वह नूतन भविष्य होता है स्वाधीन भारत 
का नूतन जगत | फिर इसी सविष्य की कल्पना में वह आत्म- 
विभोर बनकर अपनी चिरपोषित भावना--स्वाघीनता की भावना, 


[ शश६ ) 


जुद्र स्वाथ का विसजेन और बहुसंख्यक मनुष्यों की कल्याण- 
कामना | 280 णज़क्ापे 88 ज़छ 8:98, >प [6 प्र४ 80 [0'एक्कापे 
700 986 ३8 क7एवी6कवा407 बाते गीए७07 0 गापीए- 
0७). अथीत्‌ व्यक्तित्व की परिधि का विस्तार ही व्यष्टि- 
जीवन का चरम लक्ष्य होना चाहिए और इसी लक्ष्य की ओर 
अग्रसर होकर हम एक जाति के हप में संसार के सम्मुख उन्नत- 
मस्तक खड़े रह सकते हैं । एक ओर विदेशी पराधीनता-पाश से 
झुक्ति और दूसरी ओर देश के करोड़ों मनुष्यों को--जी इस समय 
नाममात्र के मनुष्य नामधारी जीव बने हुए हँ--मानवोचित 
पूर्ण अधिकार अदान करना, जिससे साम्य एवं स्वाधीनता, 
सुक्ति एवं आनन्द; स्वास्थ्य, शिक्षा, सम्पत्ति, सभ्यता एवं संस्कृति 
के बीच वे जीवन यापन कर सकें और मनुष्य नाम को सार्थक 
कर सकें; यही भारतीय सानवता का उच्चादर्श होना चाहिए। 
“दार्शनिक भारत जिस दिन अपनी आध्यात्मिक दुबलता एवं भीरुता 
से मुक्त होकर मानवता के इस उच्चादर्श से अलुप्राणित होगा, 
उसी दिन उसकी आध्यात्मिक साधना उपयुक्त होगी और वह 
लूतन सानव धर्म, नूतत मनुष्य, नूतन ससाज-व्यवस्था एवं नूतन 
'राष्ट्रव्यवस्था का प्रवर्तन करने में समर्थ होगा। 
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्मनियों में बहनेवाले रक्त के एक-एक कण को अनुप्राशित कर 
'रही है, इसका कारण क्या है ? इसका कारण यह हे कि रवा- 
घीनता एक ज्वत्नन्त सत्य है, जो किसी भी जाति के लिए उसका 
स्वाभाविक अधिकार है। इस अधिकार से वशद्ित होकर जाति 
की आत्मा चिरकाल तक जीवित नहीं रह सकती । इस अधिकार 
की उपलब्धि में जो आनन्द है, उस्त एक ओऔननन्‍द के अपहृत 
होने से ही जाति अन्यान्य समस्त खुख-भोगों की अधिकारिणी 
होने पर भी कड्भाल ही बनी रहती है। स्वाधीनता-प्राप्ति का जो 
आनन्द है, वह आनन्द सर्वोपरि है। इस आनन्द के अभाव में 
अन्यान्य सुख सुविधाओं का कोई मूल्य नहीं है। क्‍यों मूल्य 
नहों है; यह किसी पिल्लरबद्ध पत्ती से पूछिये। पिंजरे में उसके 
'लिये सारी सुख-सुविधायें सहज आप्य हैं। छुधा-निवारण के लिए 
अन्न-जल का कोई कष्ट नहीं, रहने के लिए सबेथा घुरक्षित स्थान, 
आऑधो-पानी का कोई भय नहीं, बहेलिये के जाल और शिकारी की 
गोली का कोई खत्तरा नहीं,फिर भी वह वनपतक्षी को देखकर उसके 
सौमाग्य पर ईषो करता है, अपने मुक्त जीवन के सुखमय दिलों की 
याद करता है! और अपने दुभोग्य को कोसता हुआ गाता है--- 
“तकदीर में बदा था; पिजरे का आबोदाना।” बन के उस मुक्त 
जीवन में तो सब प्रकार की अश्ुविधायें हैं। जाल में फंसने, शिकारी 
'की गोली से निहत होने ओर आधी में घोंसले के उजड़ने का खतरा 
है। किन्तु इन सब विपत्तियों को वरण करके भो वह मुक्ति का 
आनन्द प्राप्त करने के लिए व्याकु्त हो रद्दा है, अपनो चोंच को 
पिंजड़े के तारों से क्षत-विज्ञत कर रहा है। हाय, सब कुछ होते 
हुए भी वह अपने पंखों को पसारकर मुक्त नील गगन में उड़ 
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को मूत्ते रूप देने की चेष्टा करता है; उस सूर्त्ि को समस्त वैभव 
“एवं ऐश्वर्यों से मस्डित करके वह अपने उदार हृदय की मरि 
' रल्लखचित वेदी पर महा समारोह के साथ उत्तिप्ठित करता है ! 
तरुण भारत की हत्तन्त्री के एक-एक तार से आज स्वाधीनता का 
सुर निकल रहा है; उसके श्वास-प्रश्ास में स्वत्तः स्वाधीनता के 
गायन्नी सन्‍्त्र का जप हो रहा है, ,उसके अड्भन्प्रत्यड़ के प्रत्येक 
रोमकूप से स्वाधीनता क्री एक अपूर्व ज्योति विनिःसृत हो रही है, 
उसके प्रत्येक आन पर इस ज्योति की श्रोज्ज्वल छा प्रोद्भासित 
हो रही है और नेत्र इस आशा से उत्फुल् हो रहे हैं--“काश, 
भारत स्वाधीन होता ।” 
द्रिद्र अश्रुपूर नेत्रों से अपनी दृूटी-फूटी फूस की क्ोपड़ी की 
ओर देखता है और सोचता है, देश र्वाधीन होगा तो हमारे दिन 
भी फिरेगे; सवहारा अपनी वुभुक्ष सन्‍्तान के सलिन मुख को 
देखकर उसके सिर पर हाथ फेरते हुए सान्तवना देता है--वह 
'दिन अब आने ही वाला है, जब हमारे साग्य-देवता हम पर 
"असन्न होंगे और हमारे दारिद्रथ एवं शोषण का अन्त हो जायगा। 
-इस प्रकार देश के कोटि-कोटि निरजन्न एवं निःवल्त; रोगी एवं 
ठुःखी, नियातित एवं शोषित मनुष्य उस समय की श्रतीज्ञा कर 
रहे हैं, अपने देश के तरुण सेवात्रती आदश कर्मियों के मुख 
की ओर आशा-मरी दृष्टि से देख रहे हैं और पररपर एक-दूसरे 
को आश्वासन देते हुए कहते हैँं--“भाई, अब कुछ दिन और 
धीरज घरो--वह दिन आने ही वाला है ।” 
स्वाधीनता की जो यह्‌ दुर्निवार आकांक्षा आज मूत्त रूप में 
-तरुण भारत के अन्तस्तल को आलोड़ित कर रही है, उसकी 
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प्रयास करना व्यर्थ है। पराधीन जीवन व्यतीत करने में जो 
दुःसह ग्लानि है, उस ग्लानि का उन्हें फोई बोध नहीं है। यह ग्लानि 
ऐसी है कि सहख-सहख सुख-छुविधाओं एवं अनुम्रहों से इसका 
मोचन नहीं हो सकता। इस ग्लानि की वेदना अहर्निश हमारे 
मम पर आघात करती रहती है। पराधीन जाति क्‍या कभी इस 
बात को भूल सकती है कि वह चाहे और जो कुछ हो, किन्तु 
वह अपने देश की आप सालिक नहीं है, उसके भाग्य का फ़ेसला 
दूसरों के हाथों में हैं। यूरोप के जहाँ एक छोटे से छोटे राज्य को 
अपने को स्वाधीन कहकर गर्वोन्‍नत भाव से मस्तक उठाने का 
अधिकार है, वहाँ क्षेत्रफल में यूरोप के किसी भी राज्य से बृहत्तर 
भारत को यह अधिकार प्राप्त नहीं है। इसी मानवीय अधिकार को 
प्राप्त करने के लिए भारत स्व॒राज्य चाहता है, जिससे वह अपने 
देश का आप मालिक बने, अपने देश के लिए शासन-विधान की 
रचना करने का जो नेसर्गिक अधिकार है, उसका यह उपयोग 
कर सके। | ह 
किसी पराधीन जाति के लिए पराधीनता की वेदना कितनी 
ममन्तुद होती 'है; इस बात की कल्पना उस जाति का शासकवर्ग 
नहीं कर सकता | शासक एवं शासितों का सम्बन्ध ही ऐसा हे 
कि शासक जाति की दृष्टि में शासित कभी स्वशाखन के योग्य 
हो ही नहों सकते । क्योंकि शासकों के हृदय में यह विश्वास 
बद्धमूल-सा हो जाता है. कि उसके अधीनस्थ जाति में स्वायन्त 
शासन की ज्ञषमता कभी हो ही नहीं सकती। और इस विश्वास 
का आधार सत्य नहीं, बल्कि स्वार्थ होता है। शासक जाति स्वार्थ 


भाव से प्रेरित होकर शासितों के सम्बन्ध में जब विचार करती 
११ 
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नहीं सकता। यही उसका सबसे बड़ा दुर्भाग्य है, जिसके कारण 
उसे और कोई खुख नहीं सुद्दाता। ठीक इसी कारण से तो आज 
हमारे भी सन-प्राण स्वाघीनता के' लिए व्याकुल् हो रहे हैं.। मुक्त 
में जो आनन्द है, उस आनन्द से हो जब हम वशद्ित हैं, तो फिर 
ओर प्रकार के आनन्दों से हमारा कड्ठालपन थोड़े,ही दूर हो 
सकता है ॥ जाति के इस कड्भालपन को दूर करने के लिए . ही तो 
हम स्वाधीनता चाहते हैं। न 
विदेशी शासकों की छत्रछाया में हम सब प्रकार से निरापद 
हैं। बाह्य शत्रुओं के आक्रमण का कोई भय नहीं है. ॥ आज यदि 
अंगरेज भारत छोड़कर चले जायें, तो. कल,ही पड़ोसी अफगा- 
निस्तान या बोल्शेविक रूस अथवा साम्राज्यलोलुप जापान हस पर 
आक्रमण कर बेठेगा और हमारी स्वाधीनता अपहरण" करके हमें 
फिर गुल्लाम बना डालेगा। और यदि यह नहीं भी हो, तो हिन्दू- 
मुसलमान-दल्ा) आपस की मारपीट और ग्रृह-युद्ध वो अवश्य- 
म्मावी हे । इस प्रकार की युक्तियाँ जो लोग उपस्थित करते हें, 
मेरुदरडविहीन क्लीव हैं। उनमें आत्मसम्मान एवं गौरवबोध का; 
सर्वथा अभाव है। वे दासत्व का कल्नढ्ूु-टीका कपाल में धारण करते 
हुए भी किसी प्रकार जीवित रहना चाहते हैं। वे आत्मसम्मान, 
मनुष्यत्व एवं स्वातन्थ्य से बढ़कर झुख-सुविधाओं को सममते: 
हैं। ऐसे लोगों की दृष्टि में मारतवासी मनुष्य नहीं, बल्कि भेड़ों 
के भुण्ड हैं । भेढ़ों के फुएड की जिस शकार गड़ेरिया देखरेख 
करता है; उनके रक्षणवेक्षण का प्रबन्ध करता है, उसी प्रकार 
दूसरे लोग यदि हमारे रक्षणावेक्तण का दायित्व ग्रहण करके 
हमारी देख-रेख करते रहेँ, तो फिर इस जीवन से मुक्त होने का 
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समस्या पर विचार नहीं करते, बल्कि निष्पक्ष, अल डे. 
घीनता-पिपासु मनुष्य की दृष्टि से विचार करते हैं । इंगेल्एर्ड के 
चिन्ताशील मनीषी चिद्दानू सि० आल्डस हक्सले &]00प6 
प्रण्ण० ऐसे ही महानुभावों में हैं | कुछ वर्ष पहले जब आप 
भारत-अमण करने आये थे, तो उन्होंने अपनी भारतीय यात्रा 
"के अनुभवों का वर्शन एक पुस्तक उं०४४ा8 ?]8॥8 में किया 
था। उस पुस्तक में उन्होंने इस विषय पर बहुत ही स्पष्ट रूप सें 
प्रकाश डाला है। उन्होंने लिखा है--//)9७ ४रपगी 0+ ४6 
॥60768 00796 6 0४७ जाए 07377087980ए 0 06 
फातवाशा8 0 80एथ7 0788ए88 6 गए 98 ०४४९0 
-559०67897. 7॥6ए7 88 8॥ 9768070 707०७ +6* 
वाए७'8९०॥ 0.777078 0 06 7709 65060 ७7४68, उप 
3६7 छ6.8 8 एश्याला 64 धी6 4 6,898, करवा ऋछंत 
84768 |॥ 8 (४0प8 वंप्राशएचगा।, 4 छ0प्रोते 90७९७ 
39 9) 87007 098 छिप785॥ 3पघ6 ॥80 0७6७७॥ 80 प्रा- 
प्रा50त 65878 60 7708 8700 986 ॥6 ॥708905 
5ए06 (घां॥9 3708]080]86 0 80ए७ 0772 ४0758ए88.# 
अथोत्‌ “भारतवासी स्वायत्त शासन के योग्य हैं. या अयोग्य, इसके 
सम्बन्ध में जो सिद्धान्त उपस्थित किये जाते हैँ, उनके सत्यासत्य 
की परीक्षा एकमान्न प्रयोग द्वारा ही हो सकती है। इस समय ये 
सिद्धान्त केवल स्वार्थ पर व्यक्तियों के विभिन्‍न मतों के रूप में हैं। किन्तु 
यदि में भारतीय सिविल सर्विस का कोई अफसर होता अथवा कल- 
कत्ते की किसी जूट मिल में मेरे शेयर होते, तो मै बिलकुल सचाई के 
साथ यह विश्वास करता कि अंगरेजी शासन भारत के लिए सम्पूर्ण 
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है; तो उसे शीसितों में अयोग्यता ही अयोग्यता दिखाई पड़ती 
है । और उसे यह विश्वास करना अच्छा लगता है कि वह जिस 
ज़ांति के ऊपर शासन कर रही है, वह स्वायत्त-शासन के योग्य 
नहीं है। हमारे शासक कभी इस बात की कल्पना ही नहीं कर 
सकते कि भारतवासी स्वायत्त-शासन के योग्य हो सकते हैं। 
भारतवासियों के सम्बन्ध में इस प्रकार की कंल्पता करने में 
उन्हें आनन्द मिलता है और इस आनन्द का आधार होती है 
उनकी स्वाथंपरता । अधिकांश अंगरेज जो सबोन्तःकरण से इस 
जात पर विश्वास करते हैं कि भारतवासी स्व॒राज्य के सर्वथा 
अयोग्य हैं, इसमें कोई अस्वाभाविकता नहीं है और न इसके 
लिए उन्हें दोषी ठहराया जा सकता है।- वे तो चिरकाल से इस 
विश्वास को अपने मन में पोषण करते आ रहे हैं. कि भारतवासी 
स्वशाप्तन के योग्य कभी हो ही नहीं सकते । इस चिरागत संस्कार 
ने उनके हृदय, मन और बुद्धि पर इस प्रकार अधिकार कर लिया 
है कि वे निष्पक्ष एवं न्‍्याय्य बुद्धि से शासितों की समस्याओं 
पर विचार कर ही नहीं सकते । किसी जाति की पराधीनता उसके 
लिए कितना बड़ा अभिशाप है, इसे हृदयंगम करने के लिए जिस 
बुद्धि की आवश्यकता है, वह बुद्धि तभी हो सकती है जब कि 
स्वार्थजनित वासना से वह आच्छुन्न न हो। जहाँ बुद्धि स्वाय- 
पूर्ण वासना से आच्छुन्न हो जाती है, वहाँ वह इस सहज सत्य 
की उपलब्धि नहीं कर सकती कि पराधीन जाति के लिए र्वा- 
धीनता कितना बड़ा आशीवोद है। किन्तु सब अंगरेज तो एक 
समान नहीं होते । अंगरेज जाति में भी ऐसे लोगों का अभाव 
नहीं है, जो एक साम्राज्यवादी के दृष्टिकोण से पराधीन देश की 
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पास दास मनोभाव-सम्पन्न नौकर होते हैं जिन पर चह हुकूसत 
कर सकता है, उसके निम्नस्थ काम करनेवाले कृष्णाड़ भारत- 
वासी होते हैं जिनके प्रति उद्धत व्यवहार करना वह अपना 
अधिकार और उचित समभता है। ३२ करोड़ भारतवासी उसे 
चेरे रहते हैं; वह उन सबसे अपने को श्रे"्ठ समझता है, एक 
कुली से लेकर सुसंसक्षत त्राह्यण तक, निरक्षर किसान से लेकर 
आधा दर्जन यूरोपियन डिगरियों घारण करनेवाले व्यक्ति तक। 
इस प्रकार के वातावरण में रहनेवाले ऑगरेज अपने देश में 
चाहे गणतन्त्र; स्वतन्त्रता और नागरिक अधिकारों के उपासक 
रब कट्टर समथक ही क्यों न हों, किन्तु भारत में आते ही वे 
भारतवासियों के गशवन्त्र और स्वाधीनता के दावे को असद्भत 
चताने सें, बारबार उसका प्रत्याख्यान करने सें जरा भी कुर्ठित 
नहीं होते । इसलिए इस विषय में आश्रय करने की कोई बात 
नहीं है। भारतवर्ष में जो विदेशी नौकरी करने आते हैं. अथवा 
जिनका इस देश में व्यापारिक स्वार्थ है, उनके लिए साधारण 
मनुष्य के रूप में यह सर्वथा स्वाभाविक है कि वे स्वाथबुड्धि से 
प्रेरित होकर सारतीय समस्याओं पर विचार करें। उनकी दृष्टि 
में यदि भारत के लिए विदेशी शासन आशीवोद सिद्ध हुआ है' 
आर हो रहा है, उत्तके विचार से यदि भारतवासी स्वायत्त-शासन 
के उपयुक्त नहीं हैं, उनका यदि यह विश्वास है. कि भारत से 
ऑगरेजों के चले जाने पर यहां गृह-युद्ध मच जायगा, साम्प्र- 
दायिक, धार्मिक एवं राजनीतिक झगड़े होने लगेंगे, सब हिन्दू 
अवर्णा पर अद्ाचार करने लगेंगे, शासकों में अयोग्यता एवं 
दुषण फेल जायेंगे, एक शब्द में देश में घोर अराजकता फेल 
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आशीवोौद के रूप में सिद्ध हुआ है और भारतवासी स्वायत्तःशासन 
के सवथा अयोग्य हैं |? म्ि० हक्सले के इस कथन में जो सत्यता 
है, उसे कौन अस्वीकार कर सकता है। वस्तुतः मलुष्य जब 
स्वार्थ का दास बन जाता है; स्वाथोनुप्रेरित होकर जब वह्‌ किसी 
तथ्य पर विचार करता है, तो उस तथ्य पर भी उसकी उस स्वार्थ- 
बुद्धि का आवरण पड़े बिना नहीं रहता। अधिकांश मनुष्य इस 
प्रकार स्वाथपर होने के कारण ही तो अपनी विवेक-बुद्धि को 
तिलाझलि दे देते हैं और स्वाथ-बुद्धि से दूसरे की समस्याओं 
पर विचार करते हैं । एक नौजवान अंगरेज जब अपने जीवन की 
उमड्डों एवं महत्त्वाकांज्ाओं को साथ लेकर भारत पहुँचता है, तो 
वह क्या पाता है उसे हक्सते साहब के शब्दों में ही सुनिये :-- 
“पु॥6 ए०प्राड पक्मा एीी]0 8068 0प 700 9 4.07007 
8प2प098 ६0 ६0७ एप. 9 जैथ्यप्शाफए की वां॥ गिएवै8 जि 
हल & ॥007707 0 & शक] >परी8 ०0ण्राषरयए , 9 
988 हो9पांधी 8श एथा8 00 0प७7 00, पैश 87776: 
9प्रीं900क078॥68 60 शक व 8 एंड्डीक॑ धात ए709श7' 0- 
86 ० पठ6.. 76७ गीषाव/6व 804 #श0्याड 777]/078 
पातुब8 हपाए0णाते गा ; ॥6 6९8 7007.07/80]9 
8प6-०07 $0 गिशय भी, कण #6 ९0008 ॥0 96 ॥8॥8- 
799, 707 #6 ॥0709 [0888क्षा॥ $0 $6 700७7 एर( 
३ #9। 8 तेठड०ा पिपएण2९80०  १०87888. अथौत्‌ “लन्दुन, 
महानगरी के आसपास में रहनेवाला एक नौजवान खँगरेज जब 
भारत में किरानी का काम करने के लिये पहुँचता है, तो वह 
अपने को लघु शासक-सम्प्रदाय का एक व्यक्ति पाता है । उसके 
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के बलिदान की कोई साथकता नहीं है। जिस, प्रकार हमारे 
शासक मन-प्राण से यह त्रिश्वास करते हैं. कि हम स्वराज्य के 
अयोग्य हैं; उसी प्रकार हमें भी तो यह अधिकार है. कि हम 
सवोन्तःकरण से यह विश्वास करें कि हम स्वराज्य के स्ोथा 
उपयुक्त हैं और उसकी प्राप्ति के लिए प्रयज्ञ करना हमारा परम 
धर्म है, चाहे इस विश्वास के अनुसार कार्य करने में हमें कितने 
ही त्याग-स्वीकार एवं कष्ट-सहन क्‍यों न करने पड़ें। हकक्‍्ससे 
साहब ने कहा है :--]/ ] ज़७ा6 था ९१प०७७४त० 0, 
] शा0पोत गराठ्8॥ 60कशांग्रोए ॥876 8076 ॥0 80७ 07 
8078 00 एए 9थ।6ई 7 6 ००ग्राएकए 0 686 970" 
ए०90078.” अथोत्‌ “यदि मैं एक शिक्षित भारतीय होता, 
तो इस विश्वास के विरुद्ध कि अगरेजी शासन भारत के लिए 
आशीोवोद सिद्ध हुआ है और भारतवासी र्वायत्त-शासन के 
सर्वेथा अनुपयुक्त हैं, अपने विश्वास के अनुसार कार्य करते हुए 
अवश्य जेल जाता।?” 
इसी प्रकार एक क्षण के लिए यदि हम यह मान भी लें कि' 
सचमुच भारत के ऊपर यदि ब्रिटिश साम्राज्य की छत्नछाया 
न'रहे, तो भारतवासी आपस में सारकाट, खूनखराबी करने 
लग जाय, हिन्दू-मुसलमान हिख-पशुओं की तरह एक-दूसरे के 
रक्त के प्यासे हो उठे और सबर्ण हिन्द अस्प्ृश्यों को सदा दास 
बनाये रखे, फिर भी स्वाधीनता ऐसो वस्तु है. कि उसके लिए 
हम प्रयत्न करने से विरत नही रह सकते | “(०760ए७०, ७५७७ 
88 87 वीजा) 3 8७8१ 06 िाहाशाएका?8 00७॥०, 
6एशा 76 00प्रोंत 98 80006ज%&६ 70786 ६४86 हक] 
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जायगी, तो इसके लिए उन्हें कोसना अथवा उनके -प्रति रोष 
प्रकट करना व्यथ है। आज हम भारतवासी भी यदि स्वाधीन 
एवं साम्राज्यवादी राष्ट्र बनकर किसी अन्य जाति पर शासन' 
करते, तो शायद हम भी उस पराधीन जाति को स्वायत्त-शासन 
के अयोग्य-सिद्ध' करने के लिए इसी प्रकार की युक्तियों की अब- 
तारणा करते | हस भी स्वराज्य एवं स्वाधीनता के लिए आन्दो- 
लन करनेवालों के विरुद्ध दमन-नीति का प्रयोग करते, उनके 
आन्दोलन को गेरकानूनी करार देते और कानून भज्ज करनेवालों' 
को कैद को सजा देते। हम भी उस पराधीन देश में अपने 
युवकों को अच्छे-अच्छे पदों पर उच्च वेतन देकर नियुक्त करते, 
अपनी जाति के व्यापारियों द्वारा बढ़े-बढ़े कल-कारखाने खुलवा 
कर उनके लिए विशेष सुविधाओं की व्यवस्था करते। हम भी 
गाँधी और जवाहरलाल-जैसे नेताओं को व्यवहारज्ञानशुल्य राज- 
नोतिज्ञ तथा कोरे आदर्शवादी बताकर उनकी माँगों की अवहेलना 
करते और उस देश के लिए उपयुक्त शासन-विधान की रचना 
करने तथा अल्प सम्प्रदायों के स्वार्थों की रक्ता करने के अपने 
नैसर्गिक दायित्व तथा ईश्वरदत्त अधिकार की बार बार घोषणा 
करते । 

इसलिए हमारे शासक यदि र्वराज्य एवं स्वाधीनता के लिए 
हमारी आकुलआकांज्ञाओं को सममकने में असमर्थ हो रहे हैं; 
स्व॒राज्य के लिए हमारे त्याग-स्वीकार, कष्ट-सहन एवं कारावरण' 
को हमारा पथश्रष्ट देशप्रेस और पागलपन समभते.हैं, तो इससे 
यह सिद्ध नहीं होता कि स्वराज्य के लिए हमने अब तक जो 
कुछ बलिदान किये हैं; वे सचमुच व्यथ हुए हैं. और इस प्रकार 
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जा सकता। “॥0००७ &8 ०शांश्ं। 728 290०७ जोप॑ंदी 
“पक 8 706 90887076, 4648 706 3276 6॥0 876 8 7'6* 
80780]6, 006 एण07७7 एा०एछ०,”  अथौत्‌ कुछ बातें ऐसी 
हैं जिनके सम्बन्ध में यह सम्भव नहीं है. और उचित भी नहीं 
है कि युक्ति एवं सुविधा पर ध्यान रखकर विचार किया जाय | 
स्व॒राज्य एवं स्वाघीनता-प्राप्ति मे केवल आनन्द है यही बात 
नहीं है, बल्कि आत्मरत्षा के लिए भी उनका एकान्त प्रयोजन है। 
स्व॒राज्य प्राप्त किये बिना आसन्न मृत्यु से हमारी रक्षा नहीं हो 
सकती | जीवन-संग्राम में मनुष्यवत्‌ जीवन घारण करने के लिए 
स्वाधीनता की उसी प्रकार अपरिहाय आवश्यकता है, जिस 
प्रकार मनुष्य-शरीर के लिए फुसफुस की। इसलिए सबसे पहले 
आत्मरज्ञा का; मनुष्य के समान जीवन धारण करने का प्रयोजन 
है । फिर इसके बाद यह प्रश्न उठेगा कि जीवन किसलिए धारण 
“किया जाय | अभी तो जिस देश के कोटि-कोटि नर-नारियों की दशा 
'परल्ोकवासी सहासना ए० सी० ह्यूम ( भूतपूवे कांग्रेस-सभापत्ति ) 
के शब्दों में “गा, ॥णी, ॥णा, ऐ्रैपा8०", 008०५ 
'प्र7867 , 80:70688, 8परिछिप 89, 807707ए , ४7686 &88 ! 
298 | 96 6 (6ए॥0068 07 शीश छ0% 80वप 880 
€याईं070० ? झथोत्‌ “दि्न-रात खटते रहने पर भी जिनके 
भाग्य में बुभुक्ता, रोग, शोक एवं कष्ट-सहन बढ़े होते हैं और 
“यही जिनके अल्पकालीन नेराश्यपूर्ण अस्तित्व का प्रधान घुर है,” 
उनके लिए देश के अतीत गौरव, सभ्यता, संरक्षति, आभिजात्य, 
'घसे, अध्यात्म, ज्ञान-विज्ञान, दर्शन, कला-कौशल का क्‍या महत्व 
हो सकता है । यह तो बहुत बार घुना है. कि भारत ने विश्व को 


रै 
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एत0्पोत जांहड, 38 8 गंताउ०१ता॥॥8७ 007880प७॥70९8४४, 
९०छाणषपाओ। दा800व, उछाड्ठा0प8छ ७0वें छ90790७) ज्78, 
66. 09.768807 096 [0ण967 09 ६6 करंड्ा०' 0७8॥68, 
म्रर्थीणथाल बाते ०007फएगफ), 40 9 ज0 9, 8०ाणयों 
8797 ०१५४ 6एशा व ऐ8 600पोते 968 छ7०ए७वे 3 ऐश थ 
80प्रोवे 8) 80 णा #झए& 60 07 हिजका9].? अथौत्‌ 
“यदि एक भारतीय के रूप में अँगरेजों के समान ही मैं भी यह 
'. विश्वास करता कि भारतवास्री रवराज्य के अलुपयुक्त हैं और 
यदि किसी शअ्रक्नार यह प्रमाणित भी कर दिया जाता कि स्वराज्य 
प्राप्त होने के साथ-साथ देश में साम्प्रदायिक दंगे, धार्मिक एवं 
राजनीतिक संग्राम, निम्न जातियों के ऊपर उच्च जातियों का 
उत्पीड़न, शासन-प्रबन्ध में अयोग्यता एवं नाना प्रकार के दूषणु-- 
एक शब्द में आम तौर से अराजकता फेल जायगी, फिर भी इन 
सब प्रमाणों की उपेन्ना करके में र्वराज्य प्राप्त करने की चेष्टा 
करता ।” वस्तुतः स्वराज्य एवं स्वाधीनता एक पराधीन जाति के 
लिए ऐसी ही वस्तु है।इस एकमात्र वरेण्य वस्तु के बिना 
उसके और सब गुण उसी प्रकार व्यथ हैं, जिस प्रकार सतीत्व 
के बिना किसी नारी के अन्यान्य शुण | अतएव स्वराज्य के लिए " 
हमारी अयोग्यता एवं अक्षसता के सम्बन्ध में जो सब युक्तियाँ 
उपस्थित की जाती हैं, उनमें यदि सत्यांश भी हो, तो भी इससे 
स्व॒राज्य प्राप्त करने का हमारा जो नेसर्गिक अधिकार है, वह 
क्ुण्णु नहीं होता, उसके लिए हमारा जो दावा हे, उसमें कोई 
, कमजोरी नहीं आती क्योंकि कुछ बातें ऐसी हैं. जिनके सम्बन्ध 
में केवल युक्ति एवं सुविधा पर दृष्टि रखकर विचार नहीं किया 
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नारियों का सन्धान लेना होगा। निविवाद शान्ति के साथ जीवित 
रहने के लिए परभ्त बनकर ससाज द्वारा प्रदर्त सुविधाओं का 
जो अबतक उपभोग करते आ रहे हैँ, उन्हीं परभृतों का दल आज 
कृपा परवश दी गई छुविधाओं को अपना अधिकार बताकर दावा 
कर रहा है। देश एवं समाज के अस्तित्व से बढ़कर वह अपने 
अस्तित्व को महत्त्व देने लगा है, देश के असंख्य नर-नारियों के 
प्रति उसका जो ऋण है, उस ऋण के परिशोध करने की कृतज्ञता 
तक को वह भूल गया है। स्वार्थ-सवेस्व अक्ृतज्ञों का यह दल 
अपने अन्नदाता को भूलकर आज गये के साथ अपने कायमीः 
स्वार्थ को अधिकार बताकर उसकी घोषणा कर रहा है। किन्तु 
इस दल का यह आस्फालन तभी तक चल सकता है, जबतक कि 
समाज को अपने सहख्रफण विस्तार करके परम थेये एवं सहिष्णुत्ताः 
के साथ गणशवाघुकी धारण किये हुए है। जिस दिन यह गणवाहु- 
की चद्वज् होकर एक बार अपना शिर-सम्वालन करेगा, उस दिनः 
समाज का स्तर-सस्‍्तर उस महाकम्पन से विक्षु्ध एवं आन्दोलित- 
उठेगा। | | 

इसी जनगण के जागरण की वाणी आज राष्ट्रपति पं० जवा- 
हरलाल नेहरू अपने कम्बु-कण्ठ से हमें सुना रहे हैं. और उस 
वाणी को मुक्षिर्नपेपाप्तु तरुण दुल्ल उसी प्रकार आग्रह के साथ पान" 
कर रहा है, जिस प्रकार तृषित चातक स्वाती की वारि-घारा को | 
इस जनगण का आश्रय करके ही पराधीनता को घोर तमिख्ना में 
स्वाधीनता की ज्योत्तिमंयी उषा का दर्शान होनेचाला है और इस 
दर्शन के लिए ही तरुण भारत आज सजग होकर स्वाधीनता के- 
गायन्नी मन्त्र की साधना कर रहा है । 
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यह दिया, वह दिया। हाँ, अतीत में ज्ञान-विज्ञान, कल्ा-कौशल- 
“दिया और अतीत में ही नहीं, बल्कि वर्तमान में भी प्राण और 
परसायु दी है। स्वयं सरकर विश्व को वरेर्य बनाया है, इस 
बात पर धर्मचागीशों को गौरव अनुभव करने दो। किन्तु इस 
प्रकार के गौरवबोध से हमारे प्राण तो नहीं फिर सकते। वह 
डउदारता किस कास की, जिस पर गौरव तक करने के लिए कुछ 
भी न रह जाय। इसलिए इस भारतीय महाजाति का विलोप 
रुद्ध करने के लिए, समाज के साधारण .नर-नारियों को सब 
प्रकार से बचाने के लिए स्वराज्य एवं स्वाधीनता का प्रयोजन है । 
जिन लक्ष-लक्ष मनुष्यों को अपने जीवन में किसी दिन भर- 
पेट अन्न नहीं मिला, किन्तु जो दूसरों के लिए सब प्रकार के 
सुस्वादु अन्न एवं ४६ प्रकार के व्यज्जन जुटाते रहे; जिन्हें किसी 
दिन तन तक ढॉकने के लिए बस नहीं मिला, किन्तु जो चिरकाल 
से लक्ष्मी-पुत्रों के लिए क्षौम वस् एवं भूषण-ऐश्वय प्रस्तुत करतेः 
रहे हैं; जिन्होंने कभी सुचर्ण देखा तक नहीं किन्तु तथाकथित 
धनवानों को बराबर स्वरण-मस्डित करते रहे; जो दोपहर की कड़ी 
धूप सें पत्थर तोड़-तोड़कर मुद्दीभर भाग्यशालियों के आराम के 
लिए राजश्रासाद तैयार करते हैं. और स्वयं हूटी-फूटी फूस की कोप-- 
ड़ियों में बरसात में टप-टप चूती हुई बूँदों के आघात सहकर 
रात्रि व्यतीत करते हैं; जो स्वयं मलिन बनकर दूसरों की देह 
ओर गेह की अमल रखते हैं, उनका स्थान आज समाज में कहों. 
है ? वे समाज में किस समाधि के नीचे दबे पड़े हैं. ? समाज में 
उनकी गति क्या होगी ? देश के तरुण दल को समाज के निम्न-- 
स्तर में रूढ़िगत विचारों के स्तूप के नीचे दबे हुए इन्हीं चर-- 
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है, उनका निर्मम कठोर आधात होते रहने पर भी पुरातन को;- 
अतीत को छाती से चिपकाये' रहता है'। ऐश्वय का अहड्लार, 
प्रमुत्व का ओऔद्धत्य, आमिजात्य का अभिमान एवं ऊँच-नीच का 
भेद-ज्ञान उसे इस प्रकार अन्धा बना देते हैँ कि वह इन सबसे 
' भी परे जो एक महती शक्ति है--जिस शक्ति में महाकाल का: 
इद्डधित निहित रहता है--उसकी शक्ति को, उसके नूतन आदर्श 
को नहीं पहचानता। अतीत के प्रति उसका मोह इतना भ्रबत्न 
होता है कि वह भाव-क्रान्ति के दावानल को अपने सम्मुख प्रज्व- 
लितव होते देखकर भी ऐश्वय एवं प्रभुत्व को, पुरातन संस्कार को, 
छुद्र जात्यभिमान को; भोग की लालसा को छोड़ना नहीं चाहता। 
परम्परागत विचारों एवं कुसंरकारों के नागपाशं से अपने को सुक्त 
करके, उनके मूल में कृठाराघात करके युगवाणी के मर्म को हृद- 
यज्ञम करने की बुद्धिमत्ता एवं दूरद््शिता उसमें नहीं होती । परि- 
णाम क्या होता है ९ परिणाम वही होता है, जिसंका स्पष्ट आभास 
हमें संसार के विभिन्न देशों के इतिहास के रघ्नमद् पर पट-परि- 
बेन की तरह सद्ठटित होनेवाली घटनाओं का ऐतिहासिकों ह्वारा' 
सर्मोद्घाटन करने पर मिलता है'। जिस समय युग-धर्मे को व्यक्त 
करनेवाला चिन्ताशील सूक्ष्मदर्श ऐतिहासिक “76 ४9]006 
0 6 897, थी8 छ०6एातह ए006 ०0 ग्र्ठापा'8 छ७768 
१8 9708 $0 987४” अथीत्‌ “शहीदों और मसतकों का खून और 
प्रकृति का आते-कन्दन पुकार-पुकारकर कह रहा है, अब ससय 
हो गया, बन्धन विच्छिन्न करना होगा?--इस प्रकार की वाणी 
झुनता है, उस समय घनिकों का आधिपत्य एवं ओऔद्धत्य तथा 
साम्राज्यवाद की उन्‍्मादना; विश्व-व्यापी साम्राज्य, अतीत के प्रति 


युगवाणी का निर्देश 


मनुष्य स्वभाव से ही पुरात्तन-प्रेसी होता है | पिता-पितामहादि 

की रक्तघारा वंश-परम्परा से जो उसकी घमनियों में प्रवाहित होती ह 
आ रही है, उसके फत्-स्वरूप अतीत के प्रति उसका अनुराग 
मज्जागत हो जाता है और वह अतीत के मोह-जाल से अपने को 
सहज ही विच्छिन्न नहीं कर सकता । एक अदृश्य शछुला से अतीत 
भलुष्य के सन को इस प्रकार पुरातन संस्कारों के दुर्ग में आबद्ध 
“किये रहता है कि वह उसे किसी प्रकार भी अतिक्रम नहीं कर 
-सकता। नूतन एवं पुरातन के बीच जो अविराम सद्गष चलता 
रहता है, जीर्ण विचारों एवं भावनाओं के चिता-भस्म पर नूतन 
का जो नि्मोण होता रहता है, उसके सम-सासयिक घटनाओं में 
“महाकाल का जो निर्देश होता रहता है, नवयुग की वाणी रुद्-वीणा 
की भट्कलार बनकर उसके हृदय पर जो आघात करती रहती है, 
उन सबके प्रति वह उपेक्षा की दृष्टि से देखता है, उन्तकी अवहे- 
'लना करता है और नूतन के अभियान एवं घटना-क्रम के घात- 
'अतिधात के फल्ल-स्वरूप जिम दुर्निवार शक्तियों का प्रादुभीव होता 


[ (७४५ | 


सन को अपनी छाती से चिपकाये रखेता चाहता था; जन-गण 
की वेद्नामयी वाणी को दुबल समझकर उसकी अवज्ञा कर देना 
चाहता था; पुरातन और नृतन के बीच जो सद्नपष चल रहा था, 
उससे जान-बूमकर आँख मूं दे हुए था। सस्तक के ऊपर निष्ठुर 
नियति की जो तलवार ज्टक रही थी, आसन्‍्न विपत्ति के जो 
मेघ दिगदिगिन्त में घनीभूत हो रहे थे, उन सबकी उपेक्षा करके 
अत्याचारी राज्यतन्त्र अपनी गवोन्ध चोल से चल रहा था । 
किन्तु जनगणु की उस नूतन शक्ति के चक्र के नीचे निष्पेषित 
'होकर उस राज्ग्रतन्त्र को चूर्ण-विचूर होते कितनी देर लगी ९ रूस 
के जार निकोलस और उसके साथ-साथ रूस के निरंकुश राज्य- 
तन्त्र के पतन का इतिहास और भी रोमाग़्कर है। जार निकीलस 
की घमनियों में उसके पूर्व पुरुषों का रक्त प्रवाहित हो रहा था; 
परम्परागत कुसंस्कार एवं भावनायें ओवप्रोत भाव से उसके 
“व्यक्तित्व के साथ जड़ीभूत थीं। जिस अतोत के अन्तर में उसकी 
सत्ता के ध्वंस का बीज निहित था, जो अतीत अदल्याचार द्वारा 
अभिशप्त, अन्याय द्वारा कलट्ठित एवं अविवेक द्वारा अन्तःसार- 
शून्य बन गया था; उसी अतीत के श्रति - मोहान्ध बनकर वह 
उसकी स्वर्ण-शद्ठलाओं के बाह्य रूप-रज्लः पर मुग्ध था। किन्तु 
घनघटाच्छुन्त आकाश में जो विद्युच्छूटा रह-रहकर चमक उठती 
थी, सिर के ऊपर जो वजञ्र-गर्जेन हो रहा था; उसकी ओर लक्ष्य 
करने की दूरदर्शिता का उसमें अभाव था। मूढ़ एवं गवौन्ध बन- 
कर वह सत्ता के ज्वालामुखी के वट प्रदेश पर बैठा हुआ अपने 
भविष्य के छुख-सवप्न की कल्पना कर रहा था। राजतन्त्र के दिन 
सन्निक्रट हो रहे थे, उसका आधिपत्य क्रमशः ज्ञीण से क्षीणतर 
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“मोह, सब उस वाणी के भूकम्प से इस प्रकार भस्मीभूत हो जाते 
हैं कि उनका चिह्ममान्न भी ढूँढ़े नहीं मिलता। कहाँ गया वह 
प्राचोन रोसन साम्राज्य, घनिकों और पुरोहितों का अहड्लार-युक्त 
-ओऔद्धत्य, फ्रान्स के सम्राट लुई षोड़श और रूस के दुदंश्ड प्रतापी 
जार निकोलस का राजसिंहासन ९ सम्राट लुई अपने ऐश्वर्य के 
अहडक्लार एवं क्षमता के ओऔद्धत्य से मदान्ध हो रहा था। 
भोग-लालसाओं की तृप्ति को वह परम पुरुषार्थ मान बेठा 
-था। सम्राद देश से भी बड़ा है, वह ईश्वर का अंश है, इस 
-छुद्र मनोवृत्ति को घारण करते रहने के कारण उसने जी समाज- 
व्यवस्था के अन्तर में उत्पीड़ित जच गण के ज्ञोम एवं असन्तोष 
की जो आग धूमायित हो रही थी, उसकी ओर हकपात नहीं 
किया। किसान कर-सार से पीड़ित हो रहे थे। उनके लिए जीवन 
- यात्रा भार-स्वरूप हो रही थी। उनके दुःख-अभाव-मोचन की 
ओर सम्राट या उसके राजकर्मचारी किसी का भी ध्यान नहीं 
था । कृषकों के परिश्रम की कमाई पर धनिकवर्ग सुख-चेन की 
वंशी बजा रहा था और इधर उसके विरुद्ध शोबित दीन जनता के 
ह॒देय में विद्वेष की आग जल रही थो। इस श्रकार विप्लव के 
लिए चषेत्र प्रस्तुत हो रहा था। रूसो की युगान्तरकारी वाणी ने 
स्फुलिड्र बनकर इस अनुकूल क्षेत्र में चहिशिखा अज्बलित कर दी 
ओर साथ देश राज्य-विप्लव के ज्वाला-जाल से समाच्छन्न हो 
गया । सम्राद्‌ लुई को अपने राजमुकुट से ही नहीं बल्कि आणों 
से भी हाथ घोना पढ़ा। राजमुकुद भूलुण्ठित हुआ और उसके 
: स्थान पर गणतन्त्र का जय-गौरव ऋ/न्‍्ख के राज्य-सिहासन 
"पर अद्वित हुआ। सम्राट लुई नूतन शक्ति की उपेक्षा करके पुरा- 
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सन को अपनी छाती से चिपकाये रखेता चाहता था; जन-गण 
की वेदनामयी वाणी को दुर्बल समझकर उसकी अवज्ञा कर देता 
चाहता था, पुरातन और नृतन के बीच जो सद्नप चल रहा था, 
उससे जान-बूमाकर आँख मूं दे हुए था। सस्तक के ऊपर निष्ठुर 
नियति की जो तलवार लटक रह्दी थी, आसन्‍न विपत्ति के जो 
मेघ दिगद्गिन्त सें घवीभूत हो रहे थे; उत सबकी उपेक्षा करके 
अल्याचारी राज्यतन्त्र अपनी गवोन्ध चोल से चल रहा था। 
किन्तु जनगणु की उस नूतन शक्ति के चक्र के नीचे निष्पेषित 
'होकर उस राज्यतन्त्र को चूर्ण-विचूर्ण होते कितनी देर लगी १ रूस 
के जार निकोलस और उसके साथ-साथ रूस के निरंकुश राज्य- 
तन्‍्त्र के पतन का इतिहास और भी रोमाग्वकर है। जार निकीलस 
की घमनियों में उसके पूर्व पुरुषों का रक्त प्रवाहित हो रहा था, 
परम्परागत कुसंस्कार एवं भावनायें ओतमप्रोत भाव से उसके 
्यक्तित्॒ के साथ जड़ीभूत थीं। जिस अतोत के अन्तर में उसकी 
सत्ता के ध्वंस का बीज' निहित था; जो अतीत अल्याचार द्वारा 
अभिशप्त, अन्याय हारा कलक्कित एवं अविवेक द्वारा अन्तःसार- 
शून्य बन गया था; उसी अतीत के प्रति - मोहान्ध बनकर बह 
उसकी स्वर्ण-शन्ललाओं के बाह्य रूप-रह्ञ पर मुग्ध था। किन्तु 
घनघटाच्छुन्न आकाश में जो विद्युच्छुटा रह-रहकर चमक उठती 
थी, सिर के ऊपर जो वजञ्ज-गजन हो रहा था; उसकी ओर लक्ष्य 
करने की दुरद्शिता का उसमें अभाव था। मूढ़ एवं गवीन्ध बच- 
कर वह सत्ता के ज्वालामुखी के तट प्रदेश पर बैठा हुआ अपने 
भविष्य के छुख-स्वप्त की कल्पना कर रहा था। राजतन्त्र के दिन 
असन्निकट हो रहे थे, उसका आधिपत्य क्रमशः तक्षीण से क्षीणतर 
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हो रहा था। गणतन्त्र की उद्याम भावतरद्लें उद्वेलित होकर सम्पूर्ण 
जनता के चित्त को परिप्लाबित कर रही थीं | कोटि-कोटि मनुष्यों 
के मन में स्वाधीनता की आकुल् आकांक्षा जामतू हो रही थी, 
पराधीनता की छुतीत्र वेदवा उनके लिए असह्य हो उठी थी | 
किन्तु' जार अपनी निरंकुश गतिविधियों को क्लेकर उसी प्रकार 
चल रहा था, जिस प्रकार उसके पूर्वपुरुष। वही स्वेच्छाचारिता,, 
जनता के भावों के भ्रति वही निष्ठुर उदासीनता, वही तिरस्कार-' 
पूर्ण अवज्ञा। सानो देश में कुछ हो ही नहीं रहा हो। करोड़ों 
मनुष्यों के सुख-दुख, उनके भाग्याभाग्य को लेकर एक सत्ताधारी 
व्यक्ति,अपनी मर्जी के अनुसार इस प्रकार क्रीढ़ा कर रहा था, 
सानो वह ईश्वर के यहाँ से नियुक्त किया हुआ उनका भाग्यविधाता' 
हो, भगवान का प्रतिनिधि बनकर उनकी जीवन-यात्रा का मियमन' 
करनेवाला हो | इस प्रकार के संस्कारों को धारण करके ही जार 
निकोलस रूसी साम्राज्य का शासन-सूत्र सतञ्बालित कर रहा था।' 
, ज्ञीर्ण संस्कारों के पाषाणु-दुर्ग में बेठा हुआ वह अपने को नूतन 
आदर्श, नूतन भावनाओं के आधघात से सुरक्षित सममभ रहा था |: 
उसमें इतनी दूरद््शिता नहीं थी कि वह इस तथ्य को हृद्यज्जम 
कर सकता कि उस पाषाण-दुर्ग के प्राचीर जीण॑-शीणो ' हो चुके 
ह और नूतन भाव-प्रवाह के भीषण दुर्दमनीय सह्लप से वे धरा- 
शायी हुए बिना नहीं रह सकते। रूस के लाखों नर-नारियों के 
हृदयों को अपने भाग्य का आप निण्यक बनने की जो दुनिवार 
आकांज्ा आलोड़ित कर रही थी; उसे वह नहीं समझ सका 
रूस की जनता शताब्दियों से जो ठुस्सह दुःख-दारिद्रय, अपमान, 
अत्याचार एवं अन्याय. सहन करती आ रही थी; उसका प्याला-, 
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'परित्थिति एवं परम्परागत घटना-समूह भी--जिसके पुश्लीभूत 
परिणाम विरासत के तौर पर उसे प्राप्त होते हैं--बहुत-कुछ दायी 
होते हैं। पुराने संस्कारों को लेकर ही वह जन्म अहण करता हैः 
आर अतीत की ओर दृष्टि रखकर ही वह वतेमान पर विचार 
करता है। नूतन आदर्श, नूतन भावघारा के घात-प्रतिघातों के 
बीच पड़कर सी वह अपने दृष्टिकोण को अतीत से विच्छिन्न करके 
इतना व्यापक एवं उदार नहीं बना सकता, जिससे वह नवीन 
परिपार्श्विक अवस्था पर नवीन दृष्टिकोश से विचार करके उसके 
अनुकूल अपने को बना सके; समय की गति-विधियों को पहचान 
सके; महाकाल के इब्धित को, उसकी सतक वाणी को हृदयक्षम 
कर सके । रूसी राज्य-क्रान्ति के इतिहास में ट्राटस्की ने जारशाही 
के पतन पर श्रकाश डालते हुए जार के सम्बन्ध में इस प्रकार 
लिखा है; 680 श5 व] [घरछ७: क्‍0ज७त ॥09 ॥७ 
९०४४४8007078 9७ए9667 +086 00 ७78 एंत्रएं] ॥8 
प्र ४80. 07 98 ४४0९७॥078 पे +6 ए७ण़ 778070 
९०70ंक्नंणा8 7 - ज्ञोगणी ॥6७ जञ०8 090०प ” अथोतू--'जार 
ने उत्तराधिकार के रूप में जो पुराने आदशं प्राप्त किये थे और 
जिन ऐतिहासिक अवस्थाओं में भाग्य ने लाकर उसे पटक दिया 
था, दोनों में किसी प्रकार का सामझ्जर्य था ही नहों | पररुपर- 
पिरोधी इन दो अवस्थाओं के बीच जो सद्ठघ चल रहा था; चही 
उसके दुभोग्य का वास्तविक कारण था।” जार अपने पूजों से 
उत्तराधिकार के रूप में जो आदर्श प्राप्त किये हुए था, उनके अनु 
सार सर्वथा निरंकुश बनकर करोड़ों मनुष्यों के ऊपर यथेच्छ 
शासन करना चाहता था। उसकी दृष्टि में शासक फी इच्छा ही 
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केन प्रकारेण पोषण ही उसका उद्देश्य था। उसके इस उद्देश्य के 
प्रधान सहायक थे राज-कमंचारी और राज्य का मध्यवित्त समुदाय, 
जो अपने अधीनस्थ जनता.के लिए स्वयं भी जार के समान ही 
निरंकुश बना हुआ था| इस प्रकार एक ओर थी निरंकुश राज- 
सत्ता, प्रसुत, घनबल और सैन्य-बल और दूसरी ओर उसके 
विरुद्ध खड़ी थी जनसत्ता, अत्याचार-पीढ़ितों की मर्म वेदना, मुक्कि- 
सागे के पथिकों का दृढ़ सद्ूल्प | दोनों में सद्नषे अनिवाय था। 
धन्त में सद्कषे हुआ और उसके परिणाम-स्वरूप जारशाही और 
उसके भाग्यविधाता जार निकोलस दोनों ही इस घराधाम से 
निश्चिह होकर केवल इतिहास के प्रष्ठों में अश्धित रह गये। लेनिन 
के नेतृत्व में सद्गठित कृषकों एवं श्रमजीवियों की शक्ति के सामने 
देश के मध्यवित्त समुदाय को नतमस्तक होना पड़ा और स्रवेहारा 
के भव्य साल-देश पर जय-टीका अंकित हुआ। राजतन्त्र को 
इस गणकेशरी के विकराल कबल से कोई बचा नहीं सका । 
इतिहास के प्रष्ठों में बड़े-बड़े साम्राब्यों एवं उनके सत्ता- 
धारियों को लेकर भाग्य का जो यह निर्मम विधान हम देखते आ 
रहे हैं, उसकां क्‍या फारण है? कुछ लोग यह सममभते हैं. 
कि मनुष्य के जीवन में जो दु्घेटनायें सल्लटित होती हैं, उनके 
लिए व्यक्ति-विशेष का,दुभोग्य या ,उसका अच्छा-बुरा आचरण 
दायी होता है। साम्राज्यों के पतन का कारण भी ऐतिहासिकों ने 
सम्राटों का व्यक्तितत दोष, उनके आचरण अथवा कर्मनीति की 
ड्ुबलता, शासन-सम्बन्धी अयोग्यता बतलाई है। किन्तु यदि 
घटना-क्रम पर सूक्ष्म दृष्टि से विचार किया जाय, तो मालूम होगा 
कि समुष्य के भाग्य में जो विपयंय होता है; उसके लिए उसकी 
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बृपांगा फरकक शाधों। त6ए०पा* 6 ऐजशाक्रा। थाते क्षों पीठ 
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प्रायः प्रत्येक युग में, प्रत्येक देश के इतिहास में, जब-जब 
शाज्यः्क्रान्तियाँ हुई हैं, इस प्रकार की घटनाओं की पुनरावृत्ति 
देखी जाती है। प्रभुता-मोगी, ऐश्वय-कासी धनिक कुल्लीन समुदाय 
अतीत को लेकर ही व्यस्त रहता है । वतमान व्यवस्था को अचल 
समभकर वह उसी से इस प्रकार चिपका रहता है, मानो उसमें 
कभी परिवर्तन ही नहीं होगा। मनुष्य के नूतन ज्योतिर्सय भवि- 
ध्यत्‌ को देखने की सूक्ष्म दृष्टि उसमें नहीं होती । मानवीय 
विचारों में क्रान्ति होने के फलस्वरूप समाज जिस गति से क्रान्ति की 
आर अग्रसर होता रहता है, उस गति को प्रतिहत करने की बह व्यर्थ 
चेष्टा करता है। किन्तु उसकी इन चेष्टाओं में ही उसके महानाश 
का बीज निहित रहता है, इस बात को वह नहीं समझता । क्षमता 
के बल पर गवोन्ध बनकर वह दूसरों के भाग्य को अपसी सर्जी 
के अनुसार परिचालित करना चाहता है'। वह अपने आभिजात्य 
'एवं ऐश्वय को अज्लुण्ण रखकर ही समाज-व्यस्था में सुधार या 
थरिवतेन करना चाहता है, जिससे समाज में श्रेणीमेद कायम 
रहे, थोड़े-से लोगों का बहुसंख्यक लोगों पर आधिपत्य बना रहे 
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सर्वोपरि थी, शासितों की इच्छा का कोई मूल्य नहीं था। शासक 
का काम था शासितों पर हुकूमत करना और शासितों का कर्तव्य- 
था सिर क्ुकाकर चुपचाप उसके आदेशों का पालन करना । इस 
आदश का आधार ही था स्वेच्छाचार; अथोत्‌ “राजा करे सो 
न्याय |? जार निकोलस के पूर्वज इसी आदर्श का अनुसरण 
करते हुए पुरुष-परम्परा से रूस की जनता के ऊपर शासन करते 
आ रहे थे। इसलिए जार सम्पूर्ण परिवर्तित अवस्थाओं में पढ़कर 
भी अपने को उस आदर्श से विच्छिन्न करने में असमर्थ था |: 
दूसरी ओर जनता स्वभाग्य-निर्णय एवं स्वाधीनता के आदर्श से 
अलज्ञुारित होकर निरंकुश शासन का जुआ अपने कन्धे पर से 
सदा के लिए उत्तार फेंकने को कटिबद्ध थी। घनिक-वर्ग की 
लोलुपता एवं विज्लासिता की तृप्ति के लिए बह अपने परिश्रम एवं 
शक्तियों का. शोषण नहीं होने देना चाहती थी। वह देश के 
शासन में उस आदर्श को चरिताथ करना चाहती थी, जिसके 
अनुसार शासन में धनिकों एवं पुरोहितों का आधिपत्य न हो; 
साम्राज्यवाद की परस्वापहरण प्रवृत्ति न हो; परस्वन्जीबी और 
शोषितों का श्रेणीमेद न हो, और जहाँ सानवीय सम्बन्ध का 
आधार समता एवं स्वतन्त्रता हो। समता एवं स्वतन्त्रता के इस 
आदणश में तथा जारशाही की स्वेच्छा-चारिता के आदर्श में 
आकाश-पाताल का अन्तर था। इस प्रकार की विषम परिस्थिति: 
में पड़कर ही जार को केवल राजसिहासन से ही नहीं, चरन्‌ अपने 
प्राणों से भी हाथ घोना पड़ा। 

जैसा कि अनातोतल्ते फ्रान्स ने लिखा थाः--“५० 0807 
988 शछोंकातओ 6 (2६7, 800 'दाव]०१ ॥86 ॥॥-8 0/ & ।७ए0- 


राष्ट्रीय आदर्श का जय-निशान 


किसी पराधीन जाति के लिए उसका राष्ट्रीय आदश ही 
उसके मनुष्यत्व, शक्ति एवं पौरुष की एकमात्र कसौटी होता है। 
यह राष्ट्रीय आदर्श क्‍या है ? यह राष्ट्रीय आदशे है जाति की 
मुक्ति, जन्मभूमि की स्वाधीनता के लिए आकुल आकांक्षा। इस 
राष्ट्रीय आदश को अपने जीवन में सबोन्तःकरण से स्वीकार 
करके जो लोग उसकी वेदी के नीचे सर्वश्वापण करने, मुक्कि- 
संग्राम में योगदान देने के लिए प्रस्तुत रहते हैं, उन्हें ही हम 
देश के मुक्ति-कामी दल में परिगणित कर सकते हैँ । इसके विप- 
रीत जो लोग नाना प्रकार की युक्तियों की अवतरणा करके अथवा 
शान्ति, बन्धुत्व. विश्व-प्रेम जैसे श्रुति-मधुर सिद्धान्तों की दोहाई 
देकर स्वाधीनता-संग्राम से व्रत रहते हैं, उन्हें हम स्वाधीनता- 
कामी नहीं मान सकते । पराधीन देश में स्वाधीनता-कामी और 
स्वाधीनता-विरोधी इन दो दलों के सिवा बीच का कोई' दल हो' 
दी नहीं सकता। 6॥ ए8 एथ्चाा0 60 ।770ए 48 छा0एए 8, 
एए)0 8 ई07 [7607७70 ७708 87वें. एग0 48 700, अथीत्‌ हम 
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आर घनिक वर्ग द्वारा श्रमजीवियों के शोषण के मार्ग में कोई 
बाघा-विन्न उपस्थित न हो। उसके इस मनोभाव के सर्वथा विप- 
रीत मनोभाव घारण करके जब जनता अपने जीवन-मरण की! 
समस्याओं पर नूतन भाव से विचार करने लगती है, उस समय' 
वह विचलित होकर राजशक्ति का साहाय्य ग्रहण करता है। किन्तु 
जो राजशक्ति इस प्रकार जनता के स्वत्त्वों को अग्राह्म करके, उनकी 
माँगों की उपेक्षा करके तथा उचकी आकांक्षाओं को पद-दुलित 
करके अपनी सत्ता को अक्लुरण रखने का निष्फल श्रयास करती 
है, उसका पतन अवश्यभ्भावी होता है। थुगवाणी के निर्देश को 
अमान्य करके अतीत के मोह में जीर्ए-शीणे परम्परागत संस्कारों 
को धारण करते हुए कोई भी व्यक्ति या सम्प्रदाय घटना-चक्र- 
ब्यूह में पढ़कर अपने अस्तित्व को बिलुप्त होने से नहीं बचा 
सकता। युग-युग और देश-देश के इतिहास इसके साज्नी हैं ॥ 
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'चरमध्वजी हो सकते हैं; किन्तु स्वाधीनता-कामी नहीं हो सकते। 
'मुक्तिन्‍संग्रास के ये साधक न होकर बराबर बाधक ही होते रहेंगे। 
इसलिए ऐसे लोगों से सतत सावधान रहना, इनकी बातों पर 
विश्वास नहीं करना; इनके उपदेशों के प्रति श्रद्धा नहों दिखलाना | 
उनकी धर्म-भीरुता, उनकी परोपकार वृत्ति, उनके दाल, उनके नास 
खुयश को देख-सुनकर भूलना नहीं, धोखे में नहीं आना वे 
परिडत होते हुए भी भूख हैं, घंम-भीरु होते हुए भी कापुरुष हैं, 
परोपकारी होते हुए भी नाम-यश के लोलुप हैं और दानी होते 
हुए भी हृदय से ऋपण हैं। उत्तको घार्मिकता का क्‍या मूल्य हो 
सकता है, जब कि जिस स्वाधीनता द्वारा जन-समूह का स्ोद्भीण 
कल्याण सम्भव हो सकता है, उस स्वाधीनता-य्राप्ति की चेष्टा से 
वे विरत रहते हैं। उनके दान और परोपकार का क्या महत्त्व 
हो सकता है, जब कि जिस स्वाधीनता द्वारा सारे देश का उपकार 
हो सकता है, उस स्वाधीनता के लिए किये जानेवाले संग्राम का 
थे उपहास करते हैं, उसके प्रति द्रोह-भाव प्रकट करते हैं और 
अपने स्वार्थ-साधन के लिए देश के आदर्श के प्रति चिश्वासघात 
करते हैं । ऐसे लोगों के समस्त गुणों के परखने की एक ही कसौटी 
हो सकती है, उनके सनुष्यत्व का एक ही मानद्रुड हो सकता है. 
ओर बह यह कि वे स्वाघीनता-संग्राम के समर्थक बनेंगे अन्यथा . 
उसके विरोधी । यदि वे स्वाधीनता-आन्दोलन के विरोधी हैं, 
स्वाधोनता के प्रति उनके हृदय में अनुराग नहीं है, तो उनकी - 
'विद्या-बुद्धि, चरित्र, सौन्दर्य बोध, कला-प्रेम आदि गुणों का हमारी 
इेष्टि में कोई मूल्य नहों। वे हमारो सुख-शान्ति एवं कल्याण के 
सागे को प्रशस्त नहीं कर सकते । वे हमारे मित्र नहीं बन सकते, 
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इतना ही जानना चाहते हैँ कि कौन स्वाधीनता के पत्त में है 
और कौन नहों। अमेरिका में जब स्वाधीनता-संग्राम प्रवर्तित 
हुआ था, उस ससय एक अमेरिकन इतिहास-लेखक टामस पेन 
%00788 776 ने अमेरिका-वासियों के लिए यही कसौटी 
उनके सामने रखी थी। उस समय अमेरिका में कुछ ऐसे लोग 
थे, जो अपने आभिजात्य, पद-मयोदा एवं ऐश्वर्य की रक्षा के 
लिए पूर्ण स्वाधीनता के नामसात्र से सन्त्रस्त हो उठे थे। प्रश्न 
था इंगलेण्ड से सम्बन्ध-विच्छेद करके स्वाधीनता लाभ की जाय 
अथवा इंगलेण्ड की छत्नछाया में स्वराज्य प्राप्त किया जाय"? 
इनमें पिछले विचार के समर्थक लोगों को उपदेश देते थे कि 
जिस देश के सम्पर्क में हम इतने दिनों तक रहे हैं, जिस सम्पर्क 
के फलस्वरूप हमारे देश की सब प्रकार से उन्नति हुईं है, उसके 
साथ सम्बन्ध बनाये रखने में ही हमारा कल्याण निहित है। 
विरोध, कलह एवं राग-होेष से दूर रह कर प्रेस एवं बन्धुत्व का 
सागे ग्रहण करो । किन्तु इस श्रकार के उपदेशों के पीछे जो 
स्वार्थपरता, भीरुता एवं भण्डता छिपी हुईं थी, वह बहुत दिनों 
तक अमप्रकट नहीं रह सकी । टामस पेन ने इस प्रकार की युक्तियों 
छव उपदेशों की निस्सारता बताते हुए लिखा कि इस भ्रकार के 
उपदेश देने वाल्ले लोग स्वार्थी हैं, उनका विश्वास नहीं करना । 
ये दुबल चित्त हैं, इनमें 'दूरदर्शिता नहीं है, इनके मन में पहले 
से ही कुछ ऐसे संस्कार जमे हुए हैं, जो इन्हें निष्पक्ष भावसे . 
“विचार ही नहीं करने देते । ये भीरु होने के कारण नरम दली . 
हैं। ऐसे लोगों पर विश्वास, नहीं करना। ये परिडत हो सकते 
हैं, बिचारशील हो सकते हैं, परोपकारी एवं दानी हो सकते हें, 
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है | इस पराधीनता के कारण ही सब दिशाओं में उसकी गति 
अवरुद्ध हो रही है, उसके व्यक्तित्व पर पर्वत-प्रमाण चाप पढ़ा 
हुआ है और सभ्यता एवं संस्कृति का स्रोत शुष्क हो गया है,- 
जिससे उसकी धारा सें किसी प्रकार का गति वेग नहों रह गया 
है | साहित्य, सद्भीच, शिल्प, कला-कौशल, ज्ञान-विज्ञान आदि 
किसी भी क्षेन्न में हमारा अवदान जो आज सानव-जाति कीं 
सभ्यता में नगए्य हो रहा है, इसका कारण क्या है? इसका 
कारण है हमारी पराधीनता। इस पराधीनवा एवं परवशता से' 
मुक्त होकर हो जाति नवजीवन लाभ कर सकती है, उसका पुत्त-- 
रुत्थाव हो सकता है: और वह आत्म-प्रतिन्‍.्ठ बन सकती है । परा- 
धीन रहकर घुख-स्वाच्छन्यपूर्ण जीवन व्यतीत करने की अपेक्षा 
हमारे लिए स्वाधीन जीवन ही वरेण्य है--चाहे उसमें कितनी 
ही विपत्तियों; कितनी ही अश्ुविधायें, कितना ही दुःखभोग क्‍यों 
न हो। दासत्व के वन्धनों को विच्छिन्न करके हमारी आत्मा 
मुक्त गगन में विहंगस की भाँति विचरण करने के लिए व्याकुल् 
हो रही है| उस मुक्त गगन में अनन्त नीलाकाश ही उसका ग्रृह 
होगा; जहाँ वह अपने परों को फेलाकर यथेच्छ उड़ सकेगी।' 
पिल्लर-वद्ध कीर की भाँति सब सुख-सुविधाओं का उपभोग करते 
हुए भी हमारी आत्मा आज उस आनन्द की कंगाल हो रही है,- 
जो एकमात्र स्वाधीनता में ही उपलब्ध हो सकता हे । 

स्वाधीनता कितना बड़ा वरदान है, यह उस जाति से जाकर 
पूछी, जो आज स्वाधीनता का उपभोग कर रही है। स्वाधीनता 
जाति के जीवन को कितना उन्नत, कितना पऐेश्वयंशाली बना 
सकती है, यह स्वाधीन जातियों के- इतिहास में ज्वलन्त अक्षरों 
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हमारे हितैषी नहों बन सकते। हमें विद्या-बुद्धि नहीं चाहिए, 
पारिडित्य नहीं चाहिए, सौन्दर्य बोध नहीं चाहिए, कल्ा-प्रेम नहों- 
चाहिए, घमोत्मा और साधु-सन्‍्त हमें नहीं चाहिएं, हमें चाहिए, 
स्वाधीनता के उपासक, मुक्ति-यज्ञ के पुरोहित, स्वाधीनता का' 
जय-निशान वहन करनेवाल्ले वीर सैनिक ! 

हमारा राष्ट्रीय आदश स्वराज्य एवं स्वाधीनता है. । यह आदश 

९३ ० 

सूय के प्रकाश के समान उज्ज्वत्न एवं प्रकाशमान है । इसी आदर्श 
के हम पुजारी हैं । यही हमारे जीवन-पथ का प्रधान सम्बल है। 
हम इस आदश को किसी रूप में भी म्लान एवं ज्ञुण्ण नहीं होने 
देंगे । इस आदर्श के चरिताथ करने में हमें जो सहायता पहुँ- 
चायेगा, हमारा साथ देगा; वही हमारा मित्र होगा, वही हमारा 
विश्वासपात्र होगा, वही हमारा स्नेह-भाजन बनेगा, उसी में हम 
निजत्व का बोध करेंगे, चाहे वह कितना ही सूखे; कितना हीः 
निधन, कितना ही सामान्य व्यक्ति क्‍यों न हो ! वह स्वाधीनता: 
के पक्ष में है, हृदय से स्वाधीनता की कामना करता है, साठभूमि 
को दासता की शृंखलाओं से मुक्त देखना चाहता है, पराधीनता 
की वेदनाओं का अनुभव करता है, इसलिए वह हमारे लिए सान्य है। 

हम स्वाधीनता की इसलिए कामना करते हैं कि पराधीनता 
के कारण जाति का मानस-मुकुल द्नि-दिन शुष्क होता जा रहा 
है, उसे आत्म-बोध का अवसर नहीं मिलता, उसके वेशिष्ठ्य के 
विकास का मार्ग अवरुद्ध बना रहता है। जाति के लिए यह 
पराधीनता कितनी साँधातिक हो रही है, इसका अनुमान इसी 
से किया जा सकता है' कि आज जाति अपने स्वरूप को, अपनी 
सभ्यता एवं संस्क्रति को, अपनी शिक्षा एवं साधना को. भूल चुकी 
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दासत्व की वेदना, उसकी ग्लानि एवं हीनता उसके मन-आण को 
इस प्रकार आच्छन्न किये रहती है कि उसके मन सें किसी महत्त्‌ 
विचार के लिए स्थान ही नहीं रह जाता। पराधीन जाति की न 
तो कोई सभ्यता होती है, न संस्कृति, न धर्म, न साहित्य, न कला, 
न ज्ञान-विज्ञान | इन सबपर पराधीनता को छाप अल्डलित होने के 
कारण उनके द्वारा जाति की जो आत्मा है, उसकी अभिव्यक्ति 
नहीं होती, जाति का जो प्रकृत स्वरूप है, वह प्रस्फुटित नहीं होता। 
इसलिए पराधीन जाति को जीवित रखने, उसे एक सजीव जाति 
के रूप में क्रियाशील बनाने के लिए सबसे पहले जिस वस्तु की 
आवश्यकता है, वह है स्वाधीनता। इस स्वाधीनता का अभिय- 
रस पिलाकर ही उसके मृत प्राणों को सल्लीवित किया जा सकता 
है, उसमें बलवीय; शक्ति, साहस, पौरुष तथा कर्मोद्यम का सन्नार 
किया जा सकता है और उसके मनुष्यत्व को विकसित किया जा 
सकता है। जिस प्रकार सीन जल के बिना जीवन धारण नहीं" 
कर सकता, प्राण के बिना देह एक क्षण के लिए कायम नहीं रह 
सकती, उसी प्रकार जाति भी स्वाधीनता के अभाव में निष्प्राण- 
तुल्य बनी रहती है । 

ऊपर हमने ऋहा है कि एक पराधीन जाति के लिए उसका 
एकमात्र राष्ट्रीय आदर्श राष्ट्र की स्वाधीनता ही हो सकता है और 
यही आदर्श उसके लिए काम्य एवं वरेण्य हो सकता है । परा- 
धीन राष्ट्र इसी आदर्श की आद्वान-बाणी घुनने के लिए चातक 
की भाँति चिर-ठृषित रहता है। जो नेता, जो राष्ट्रकर्मी, जो आन्दो- 
लन; जो संस्था उसे स्वाधीनता की वाणी घुनाती है, उसकी मुक्तिः 
की इच्छा को अजेय, उसके सहल्प को अविचलित, उसकी मह-- 
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में अंकित है| जो लोग यह युक्ति उपस्थित करते हैं कि दूसरे की 
छत्न-छाया में रहकर सी हम सब प्रकार की उन्नति कर 
सकते हैं, शान्त, निरापद एवं सुरक्षित रूप में आत्म-विकास 
कर सकते हैं, उनसे जाकर पूछो कि चिरकाल तक दुसरे के 
अभिभावकत्व में जीवन व्यतीत करनेवाली कया कोई भी 
ऐसी जाति आज संसार में वर्तमान हैं, जो किसी स्वाधीन राष्ट्र 
की तुलना में अपने को महत्‌ एवं गौरवशाल्ली कह सके। देखिए 
न, अमेरिका के पड़ोस में ही तो कनाडा है । दोनों एक जाति के 
हैं। दोनों की घमनियों में एक ही शोशित-धारा बहती है। 
किन्तु दोनों में कितना अन्तर है! अमेरिका को आज जो 
गोरव, जो मान-सयोदा एवं बल-वैभत्र प्राप्त है, वह क्या सम्भव 
होता, यदि अमेरिका इंगलेण्ड के अभिभावकत्व में रहकर क्रमशः 
स्वराज्य प्राप्त करता ? अमेरिका की तुलना में आज कनाडा का 
क्या स्थान है ? और वह कनाडा सी जब पराधीन नहीं है | नाम- 
मात्र की पराधीनता की छाप लगी रहने के कारण ही आज अमे- 
“रिका और कनाडा में इतना अन्तर है। स्वाधोनता के वातावरण 
'में रहकर अमेरिक्रा को अपने जातीय वेशिष्क्य के अनुरूप फूलने- 
फलने का सुयोग मिला, उसकी सभ्यता एवं संस्कृति की धारा 
सहज रूप में प्रवाहित होदी रही, उसके जीवन का गतिवेग किसी 
भी दिशा में अवरुद्ध नहीं हुआ। इसका परिणाम यह हुआ कि 
आज सानवीय सभ्यता के किसी भी क्षेत्र में उसका दान अपर 
"राष्ट्रों के लिए स्पधों की वस्तु हो रहा है। द 

जो जाति स्वाधीनता को खो चेठती है, वह वस्तुतः अपनी 
आत्मा को ही खो देती है। उसमें निजत्व कुछ भी नहीं रह जाता। 
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वये। कांग्रेस ने राष्ट्रीय आदर्श की चाणी, स्वाधीनता की चाणी 
उनके कानों तक पहुँचायी और उस वाणी के आह्वान का उन्होंने 
इस प्रकार विपुल्न भाव से उत्तर दिया। सर्वेसाधारण जनता ने 
अपना वोट देकर कांग्रेस को इस प्रकार गौरव-युक्त किया है,, वह 
इसी विश्वास से कि कांग्रेस उनकी स्वार्थ-रक्षा के लिए संग्राम 
-कर रही है और कांग्रेस ही उनको वास्तविक श्रतिनिधि-संस्था है। 
सुदी्ध दुःखनिशा के द्वाचक्रवाल में एकमात्र कांग्रेस ही उनके 
लिए उषा का आभास है। कांग्रेस का आश्रय अ्रहण करके ही वे 
'पूवे दिगनत में अरुणोदय के दशेन की प्रतीज्ञा कर रहे हैं । 
इस निवोचन-संग्राम सें कांग्रेस के विरुद्ध कुछ ऐसे लोग भी 
अतिहन्द्दी हुए थे, जो विद्या-बुद्धि, चरित्र-बल, राजनीति-ज्ञान, 
-समाज-सेवा, कला-सौन्द्य-शान, विश्व-प्रेम, उदारता आदि गशुर्णों 
से मण्डित होते हुए भो जनता के विश्वास-भाजन नहीं बन सके | 
जनता की दंष्टि में उनके ये समस्त शुण मूल्यहीन श्रतीत हुए। 
क्यों ? इसलिए कि उनके सारे शुणों पर एकमात्र इस दोष ने ही 
आवरण डाल दिया कि वे जनती जन्मभूमि को पराधीन एवं पर- 
पदानत देखकर भी उसकी स्वाधीनता की कासना नहीं करते । 
स्वाधीनता की उन्मादना उचके सन, वाणी और कर्म में परि- 
लक्षित नहों होती। इस स्वाधीनता-कामना के मानदरुड से ही 
जनता ने उनके गुणों की परीक्षा को और वे हल्के प्रतीत हुए । 
उनमें शक्ति, साहस एवं वीये की वह्ि-शिखा को श्रज्वलित करने . 
की ऋमता नहीं है। नेता बनने के पू्वे उन्हें शौय की अग्नि-परीक्षा 
में उत्तीर्ण होना होगा । आपके पास धनराशि हो सकती है; किन्तु 
इसके साथ ही यदि कज्षत्रियोचित तेज आपसें नहीं हुआ, तो आप 
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ज्वाकांक्षा को अदम्य बनाती है, स्वाधीनता के लिए उसे अनुप्रा- 
शणित करती है, उसके हृदय में चिरनृतन आशा एवं उत्साह का 
“खत्बार करती है, वह्दी उसके मन-प्राण को विसुग्ध एवं आक्ृष्ट कर 
सकती है। हमारे देश में अभी-अभी जो निवाचन-संग्राम समाप्त 
हुआ है, उसमें हमने इसी राष्ट्रीय आदर्श को जययुक्त होते देखा 
' है। राष्ट्र की समस्त आशा-अआकांज्ञाओं की प्रतीक स्वरूप काँग्रेस 
स्वाधीनता की वाणी को वहन करते हुए पराधीनता की अमा- 
“निशा में ज्योतिमयी उषा को लेकर आई और जनता उसके दर्शन 
के लिए व्याकुत्न हो उठी । जिस विराद्‌ राष्ट्रीय सट्ठ ते कोटि-कोटि 
“निराश हृदयों में आशा का आलोक प्रज्वलित किया, जनता ने 
सब प्रकार के भीति-प्रदर्शन, उपद्रव, चाप एवं लोभ की उ्पेत्ता 
करके श्रद्धायुक्त हृदय से उसका समर्थत किया। सरकारी और 
-अधघे-सरकारी संस्थाओं की अनुकूलता एवं प्रप्ट-पोषकता प्राप्त करके, 
अभुओं एवं सत्ताधारियों के आशीवोद-साजन बनकर ऐश्वय-मदो- 
न्मत्त प्रतिपत्तिशाली राजों और महाराजों, जमीन्दारों और ताल्लु- 
केदारों, रायबहादुरों और रायसाहबों, सुविधा-वादियों और जीहु- 
जूरों का दल अपने को रराष्ट्रीयः एवं 'कृषक”ः दल का बताकर 
कांग्रेस की प्रतिदवन्द्रिता करने के लिए अग्नसर हुआ था। किन्तु 
अथे; वैभव, प्रतिपत्ति और भीति-अरदर्शन के होते हुए भी उनकी 
अत्यन्त शोचनीय पराजय हुई। दल-के-दल दरिद्र, अशिक्षित 
आमवासी जुछस साजकर, राष्ट्रीय पताका उड़ाते हुए, राष्ट्रीय आदर 
का जय-जयकार करते हुए, जातीय सक्गीत की लहरों में उद्धेल्षित 
होते हुए पैदल ही मीलों का मार्ग अति-क्रमण करके निवोचन 
केन्द्रों पर पहुँचे और शान्त भाव से कांग्रेस को वोट देकर चले 
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करमे आयेगा; वही हमारे हृदय को स्पर्श करने सें समर्थ होगा । 
जिसमें निर्मीक सैनिक-जैसा लापरवाही का भाव हो, जिसमें 
भोगैश्वय की ममता थे हो, ग्रह-परिवार की सोह माया से जो 
विरत हो, जीवन के प्रति जो अनासक्त हो, जो किसी भी प्रकार 
के प्रलोभन से संकल्पच्युत न हो और सबसे बढ़कर जिसमें 
स्वाधीनता के लिए अदस्य आकांक्षा, विराट उन्मादना एवं कर्म- 
साधना हो, वही हमारे हृद्य-राज्य पर अपना आसन जमा 
सकता है'। क्योंकि पराधीन जाति के सन में राष्ट्र को स्वाधीन 
बनाने की चिन्ता के सिवा ओर कोई अन्य चिन्ता स्थान ही नहीं 
पाती । यही उसका स्वभाव-धर्म बन जाता है.। शरीर के किसी 
भाग में पीड़ा होने पर जिस प्रकार हमारा सन सब ओर से खिंच- 
कर सदा उसी भाग की ओर संलग्न रहता है, उसी प्रकार जाति , 
के शरीर में पराधीनता की जो वेदना है, उसकी टीस भ्रति क्षण 
उसके मन को उद्विग्न किये रहती है' | जीवन के ओर किसी भी 
क्षेत्र में बह मनोनिवेश नहीं कर सकती | बनोडे शा के शब्दों मे 
उसकी दशा उस रोगी के समान होती है, जिसे कैन्सर रोग हो 
गया हो; जिसका मन किसी भी अच्छे विषय पर विचार करने - 
की ओर नहीं जाता और जो रोग-निवारण के लिए जिस-तिस 
त्ञीम हकीस खतरे जान! के हाथ अपने को सॉप देता है--' 
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जनगण-नायक बनने के अधिकारी नहीं हो सकते। आपमें विद्या- 
बुद्धि एवं पारिडत्य हो सकता है, किन्तु स्वाधीनता-लाभ के लिए. 
आकुल आकांक्षा, प्राणोन्मादना यदि आपके अन्तर में नहीं है, 
त्याग-स्वरीकार एवं कष्ट-वरण का मूल्य देकर यदि आप स्वाधीनता 
को क्रय करने में कार्पएय दिखलाते हैं, तो आप हमारे प्रतिनिधि 
बनने की दुराशा का परित्याग कर दे। धन-वैभव, कुल-सयोदा 
एवं प्रतिष्ठा का टिकट दिखाकर आप अधिकारियों के दरबार में 
प्रवेश कर सकते हैं; किन्तु जनता के मनो-सन्दिर में प्रवेश करने 
के लिए त्याग एवं बलिदान के जिस टिकट की जरूरत है, वह 
आपके पास कहाँ है। दुःख के चितानल में, त्याग के अप्नि-कुरड 
सें तपकर जबतक आप विशुद्ध नहीं हो लेते, तब तक जनता आप 
की जयमुकुट से सरिडत नहीं कर सकती। स्वाधीनता को प्राप्ति 
के लिए जो विराट मूल्य देना पढ़ता है, उस मूल्य को देने का 
मादा आपमें नहीं है । यदि आप मुक्ति को आणों से भी बढ़कर' 
चाहते, तो अवश्य ही उसके अनुरूप मूल्य देने को प्रस्तुत रहते ।' 
आप अपनी विद्या-बुद्धि, राजनीति-ज्ञान एवं वैधानिक कोशल के 
बल पर जनता का नेतृत्व नहीं कर सकते । जनता का नेठ्त्व करने 
के लिए उसके मन पर, उसकी कल्पना पर अधिकार करना द्वीगा । 
उसके हृदय तक अपनी वाणी को पहुँचाकर उसके अन्तर को 
आलोड़ित कर देना होगा । इसमें आपकी व्यवस्रायी-बुद्धि कार- 
गर नही हो सकती। इसके लिए चाहिए हृदय की गभीर अजु- 
भूति, श्राणों का भावोच्छुवास ! निर्भीक वीर बनकर, सन्देदद 
' एवं द्विधा-रहित चित्त लेकर, परिणास के सम्बन्ध में! भावुकता' 
आर लापरवाही का भाव धारण करते हुए जो हमारा नेद्त्व 
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'यड़ता था और उनकी वाणी को श्रद्धापूत हृदय से सुनता था। 
उनकी सहज वाणी ने जनगण के चित्त को स्पर्श किया है, उनकी 
आँखों को खोल दिया है, उन्हें अपनी शक्ति का परिचय करा 
दिया है ।? 
जवाहरलाल नेहरू के इस रूप में हमने भारत महासागर 
की विक्तुब्ध चम्वल तरड्ु, भावी भारत के साम्ययुग का विजय- 
शद्ढ, बुद्धि एवं विज्ञान की तीत्र अभि-शिखा, सरल, निष्कपट एवं 
आडमस्बर-शुल्य भाषा में अपने सनोभाव को व्यक्त करने की 
प्रतिभा एवं स्वप्न को रूप देने तथा आदर्श को चरितार्थ करने के 
लिए चज्रवत्‌ कठिन एव पर्वेत-समान अविचलित सट्ुल्प देखा 
है। उनकी वाणी में निपीड़ित, लाओ्छित एवं शोषित जनता की 
मौन वेदना फूट-सी पढ़ती है। आत्म-विश्वास के अभाव के कारण 
बहुत समय से हमारी कर्मोन्सादना शिथिल, जढ़ एवं पंगुवत्‌ हो 
रही थी, चिक्त सन्देह एवं दुविधा में पढ़कर मोहम्रस्त हो रहा 
था। उन्‍होंने हमें मुक्ति का सन्देश सुनाया, मुक्ति-मन्द्रि का पथ 
प्रदर्शित किया । दुःख के कण्टकाकीणो पावेत्य पथ से होकर उस 
मन्दिर तक पहुँचना होगा; दुःखवरण छारा स्वाघीनता-रूपी अस्त 
को प्राप्त करना होगा । जवाहरलाल ने आज भारत की साधारण 
जनता को अपनी शक्ति एवं स्वरूप के सम्बन्ध में नूतन रूप से 
विचार करने फी जो प्रेरणा प्रदान की है, वही प्रेरणा आज हमारे 
राष्ट्रीय आदुश के जय-निशान को देश के कोने-कोने में शान और 
गौरव के साथ फहराने में ससर्थ हुई है। जवाहरलाल-जैसे देश- 
प्राण नेता जब॒तक इस जय-निशान की अपने सुदृढ़ हाथों में उत्तो- 
'लित किये रहेंगे, तवतक देश का मस्तक गौरवोन्नत बना रहेगा | 
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गत निवोचन-संग्राम में राष्ट्रपति परिडत जवाहरलाल नेहरू के 
चरित्र का जो प्रचण्ड मनोहर' सौन्दर्य हमने देखा है, वह भी 
एक चिरस्मरणीय घटना है। उन्होंने इस विशाल देश के कोने- 
फोने सें कांग्रेस के राष्ट्रीय आदर्श का सन्देश--स्वाधीनता की 
चाणी--पहुँचाकर कांग्रेस को जिस गौरव एवं सयोदा से जययुक्त 
किया है, वह हमारे राष्ट्रीय इतिहास में स्वणौन्षरों में लिखा जायगा 
फेजपुर-कांभेस के बाद से एक दिन भी विश्राम किये बिना उन्होंने 
आंधी और बवरण्डर के गतिवेग से समग्र देश की जनता को 
आलोडित एवं उद्देलित करते हुए देश-व्यापी भ्रमण किया है । 
क्या नगरों के श्रमजीवी, क्या श्रा्मों के दीन-द्रिद्र सरल-प्रकृति 
अशिक्षित किसान, क्या हिन्दू, क्या मुसलमान--सभी को उन्होंने . 
एक जादूगर की भाँति कांग्रेस के नाम में जो जादू है, उससे इस 
त्तरह स्पर्श करा दिया कि सभी सम्प्रदायों की साधारण जनता 
उन्हें अपंनी आशा-आकांज्ञाओं का प्रतीक समझकर श्रद्धापूत 
आग्रह से उनकी वाणी झुनने के लिए ब्याकुल हो उठी, जेसा कि 
एक कांग्रेस सोशलिस्ट नेता ने नेहरूजी के बिहार प्रान्त के भ्रमण 
का चित्र-चित्रित करते हुए लिखा है--“परिडत जवाहरलाल का 
बिहार-अ्रमण सचमुच एक राजनीतिक भूकम्प के समान था। 
उन्होंने जिस रूप में समस्त श्रदेश को उद्वेलित कर दिया है। 
चैसा इधर कभी देखा नहीं गया। ऐसा मादछ्म पढ़ता था, मानो 
फिसी विराट पुरुष ने इस चिर-निद्वित अ्रदेश को दोनों हाथों से 
पक्रड और मकमोरकर उसकी निद्रा भद्ग कर दी है, उसे चेतन्य- 
लाभ करा दिया है। जहाँ कहीं गये, वहीं प्रथ्वी को फोड़कर 
(पिपीलिका-ख्रोत के समान जन-स्रोत उनके दर्शनों के लिए उमड़ 
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हो रहा हो, जिसके जीवन एवं प्रतिभा के विकास का सा्गे अव- 
रद्ध हो, जो अपने जातीय जीवन के प्रत्येक क्षण में अपने 
व्यक्तित्व को खर्व करनेवाली हीनता-जनित ग्लानि का बोध करता 
हो, बह राजनोति के प्रति इस प्रकार की अवहेलना तथा विद्र॒प 
भाव नहीं दिखा सकता । ऐसो दशा में जब हम कवीन्द्र रवीन्द्र- 
जैसे मतीपी देश-भक्त के नूवन उपन्यास “चार अध्याय! में 
गांधीजी के आन्दोलन के प्रति कदाज्ञ करते हुए यह पढ़ते हैं 
कि--“हों, तोमादेर स्वदेशी कतव्येर जगन्नाथेर रथ । सन्त्रदाता 
वबललेन, सकले मिले एक खाना मोटो दड्डि काँधे निये टानते 
थाको दुई चल्नु बुजे--एदं एकसातञ्र काज। हाजार-दाजार छेल्ले 
कोमर वेंचे धरलो दढ़ि । आपन शक्तिर परे विश्वास के गोड़ातेइ- 
'एमनि फरे घुचिये देवया हिये छिल जे सवाई सरकारी पुतुलेर 
छाँचे निजेके ठालाई करते दिते सपद्धो करेइ राजी दहोलो ।” 
अथोत्‌ जिस प्रकार रथयात्रा के अवसर पर जगन्नाथ के रथ का 
रस्सा लोग आँख मे द कर खींचते हूँ; उसी प्रकार गांधी-आन्दो- 
लन के समय सहझस्र-सहस्ध नवयुवकों ने आरम्भ से ही अपनी 
शक्ति के ऊपर विश्वास को इस प्रकार खो दिया था; मानो वे 
कठपुतली के नाच की तरह नाचने में ही अपना गौरव सममते 
हूं। सो, गांधी आन्दोलन में जो हजार-हजार छात्रों ने आँख 
मूदकर साथ दिया था, उसमें कवि को केवल कठपुतली का 
नाच दी दोख पड़ता है। कवि की इस व्यंगोक्ति का वास्तविक 
असिप्राय क्‍या है, यह इसी उपन्यास सें अन्य स्थानों पर परि-' 
लक्षित होता है । उपन्यास के नायक अतीन में साहित्यिक होने 
की प्रतिभा थी, इसी प्रतिभा को लेकर उसने जन्म महण किया 


पराधीन देश की राजनीति 
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मेकाले के उपयुक्त वाक्य का अथ यह है कि जिस मलुष्य 
के सामने राजनीति एवं साहित्य--इन दोनों के मांगे खुले हुए 
हैं ओर जो इन दोनों में ही रुयाति प्राप्त करने की आशा कर 
सकता है, वह यदि साहित्य को छोड़कर राजनीति को ग्रहण 
करे, तो यह उसका पागलपन ही समझना चाहिए । मेकाल्ले के 
इस कथन के श्रसंग में यह स्मरण रखना चाहिए कि वह स्वयं 
पालीमेण्ट की मेम्बरी के लिए उस्मीदवार हुआ था और उसमें 
असफल होने पर ही छुब्घ होकर उसने अपना भनोभाव इस 
रूप में प्रकट किया था। फिर भी, किसी स्वाधीन देश की सन्तान 
के मुख से इस प्रकार का कथन अयौक्तिक नहीं कृहा जा सकता। 
किन्तु जिसके देश का जीवन पराधीनता के शाप से अभिशफ्त 
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करनेवाली है। पराधीनता के अभिशाप से उसके जातीय एवं 
वैयक्तिक दोनों ही जीवन अभिशप्त हैं। पराधीन जाति की इस 
मर्म-वेदना को ही व्यक्त करते हुए बनोडे शा ने अपने नाटक--- 
बे०णाफ ऊयी!5 ०७० ॥8)870 में लिखा है--'*/ ०070पुपए९/४०ं 
78707 ३8 स्‍76 & 7087 छात्र छा0७१, 6 047 ऐशांगों: एए 
70ग्राए& ९४७, कक्षा [8 ई0708त0 $0 9808 ग्राप्र/शंओ, $0 
॥6 6डलेपघरआंणा रण थी 9७68४: 0090ए 77 696 648 
07 वृष॥०६8 एछ0 छ70688 69 886 07" 078 08708. 
अथोत्‌ जिस प्रकार कैन्सर रोग का रोगी उसे अच्छा कर देने का 
भरोसा देनेवाले चाहे जिस किसी अशिक्षित वैद्य के हाथ में 
अपने को सौंप देता है और वह किसी की भी अच्छी सद्भति 
नहीं चाहता, उसी प्रकार पराजित राष्ट्र की भी दशा होतो है । वह 
पराधीनता के सिचा और कुछ सोच ही नहीं सकता। कौन कह 
सकता है कि सनीषो बनोडे शा के इस कथन में पराधीन जाति 
के हृदय की मर्सवाणी फूट नहीं पड़ी है ९ स्वदेश के प्रति देश- 
वासियों का जो कतेंग्य होता है, वह इतना बढ़ा द्ोता है' कि 
मनुष्य उसकी बलिवेदी पर सब कुछ उत्स्ग करने को तैयार हो 
जाता है। थुगन्‍्युग से जो देशभक्त वीरात्मायें स्वदेश के लिए, 
जननी जन्मभूमि के लिए जीवन-योवन, विद्या-प्रतिभा सबका 
उत्सग करते आये हैं, उसका कारण यही स्वदेश के श्रति कर्तव्य 
है। स्वदेश के प्रति यह कत्तज्य केवल पराधीन जाति के लिए ही 
नहीं, बल्कि, स्वाधीन जाति के लिए भी समान रूप में चरिताथ 
होता है। यदि यह बात न होती, तो महायुद्ध के समय सें आक्ख- 
. फोड और केम्त्रिज विश्वविद्यालयों के छात्र मातृभूसि के आह्यान 
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था। इसलिए साहित्य के सिवा और किसी कत्तेव्य को ग्रहण 
करना उसके लिए उचित नहीं था। उसके जीवन की व्यर्थता का 
एक प्रधान कारण यह है कि उसने अपने सहज वैशिष्ठ्थ का 
वर्जन किया था । और स्वभाव की हत्या करना सब हस्याओं से 
बढ़कर पाप है। निर्विचार रूप में सबका एक ही कर्तव्य नहों 
होना चाहिए। 

अब यहाँ पर प्रश्न यह होता है कि स्वभाव एवं प्रतिभा के 
वैशिष्ठथ की रक्षा से बढ़कर क्‍या कोई कतंव्य नहीं है, जिसकी 
घलि-वेदी पर श्रतिभा के वेशिष्ठथ का भी बलिदान किया जा 
सकता हो ९ यदि प्रतिभा के वैशिष्ठथ की रक्षा करना ही परम 
कतंव्य मान लिया जाय, तब तो. स्वर्गीय लोकसान्य तिलक, मोती- 
लाल नेहरू, देशबन्घधु दास, सरोजिनी नायडू और महात्मा 
गांधी भ्रश्नति व्यक्तियों को राजनीति से प्रथक रहकर अपने- 
अपने स्वभाव-धर्म की साधना में ही जीवन व्यतीत करना, 
चाहिए था। किन्तु स्वभाव-धर्स से विच्छिन्न होकर जो इन 
प्रतिभाशाली व्यक्तियों ने राजनीति का आश्रय ग्रहण किया, इसका 
कारण क्या है ? यही न कि पराधोन जाति के अन्तर में पराधीनवा 
की जो वेदना होती है, उसकी टीस अहर्निश सर्वेक्षण उसके 
समस्त मन एवं शरीर को परिव्याप्त किये रहती है। अपने 
राष्ट्र के लिए स्वाधीनता श्राप्त करने की चिन्ता ही उसके जीवन 
की सबसे बढ़ी चिन्ता होती है। साहित्य, कला, विज्ञान किसी 
ओर भी वह मनोनिवेश नहीं कर सकता | क्योंकि वह जानता है. 
कि राष्ट्रीय जीवन की पराधीनता उसकी आत्मा को पंगु बनाने 
वाली है, उसके व्यक्तित्व के विकास के साग में अन्तराय उपस्थित 
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>08078/68 8 छञा॥ ० ॥8 ७००००, जो अपनी जाति कीं 
आशा-आकांक्षाओं की प्रतिसूर्ति नहीं बन सकता, जो वर्तसान 
आवश्यकता की पूर्ति नहीं कर सकता, जगत्‌ की तृष्णा को शान्त 
-नहीं कर सकता, वह कर्मवीर नहीं बन सकता, नेता नहीं बन 
सकता-- 7676 ९87 28 70 8&ाप्8 07 80707, 00 68- 
ते पज्री)0 0068 70 ]647906 06 )98970७ 0 गीा8 
7808, 8808४/ए ४6 768प 07 66 0प्रा 880 १60 पां४$ 569 
_एल्छागात& ०76 छएछ०70., तित्नक और गांधी इसी कोटि के 
नेता थे और हैं, और यही कारण है कि लक्ष-लक्ष मनुष्य आँख 
मूं दकर उनका अनुसरण करने में अपना गोरव समभते हैं । 
कवीन्द्र रवीन्द्र जिसे मनुष्य रूपी कठपुतत्ली का नाच सममभते हैं; 
जिसे कृत्रिमता के सिवा और कुछ नहीं समझते; वह आदश की 
उन्मादना है, निर्भीक भाव से आदर्श का अनुसरण करने और 
उसे अपने जीघन में चरितार्थ करने का भावषेश है। कविया 
साहित्यिक जिस आदश का जयगान अपन्ती रचनाओं में करता 
है, सत्यनिए्ठ नेता उसी आदश को देशवासियों के जीवन में 
चरिताथ करने के लिए उनके साथ अपने प्राणों का योग स्थापित 
करता है। वह स्वयं अप्राण बतकर उस आदश में प्राणों का 
सद्जार करता है; जिससे उसमें से प्राश-रस की अजख्र-धारा फूठ- 
'फूटकर सम्पूर्ण देश को परिप्लावित कर देती है । 
लोकमान्य तिल्षक यदि चाहते, तो अपनी असमान्‍न्य प्रतिभा 
एवं अनन्य साधारण पाण्डित्य के बल पर विश्व-विश्वत्त्‌ कीति 
अजन कर सकते थे; गणित, इतिहास, पुरातत्व की गवेषणा करके 
चाणी-सन्द्र में अपने अस्तित्व की छाप अमर रूप में अक्लित 
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पर अपने विद्यालयों .को शुन्य करके समर-भूमि के लिए न-दौढ़ 
पड़ते जिस दिन उन्होंने ऐसा किया था, उस दिन यदि वे अपने 
स्वभाव-धर्स का, अपसी प्रतिभा के वैशिष्ष्य का ख्याल करते; तो 
क्या उनका जीवन साथक कहा जाता ९ 

पराधीन 'देश का राजनीतिक जीवन कण्टकाकीण होता है। 
इस जीवन में मनुष्य को अपनी व्यक्तिगत झुख-सुविधाओं का. 
विसजेन करके अपसान, लाउछना, जीवन-व्यापी कष्ट, अत्याचार, 
कारागार, निवोसन, यहाँ तक कि मृत्यु भी वरण करना पड़ता है। 
राजनीति के फेनिल समुद्र में उन्‍्मत्त तरद्ज-राशि गर्जन करती 
रहती है। यहाँ शान्ति की सुम॒धुर छवि नहीं है, कविता के निकुझ् 
में बणी का विज्ञास नहीं है; लोक में ख्याति एवं प्रतिष्ठा-प्राप्ति की 
सुखकर लालसा नहीं है। फिर भी; लोकमान्य तिलक-जैसे पार- 
गासी पश्डित, गांधी-जैसे तपोधन, जवाहरलाल जैसे विद्या-उ्य- 
सत्ती, सरोजिनी नायडू-जैसी कवयित्री इस पथ फे ही पथिक 
बनते हैं। क्‍यों? इसलिए कि वे वर्तमान की उपेज्षा नहीं कर 
सकते । कोटि-कोटि देशवासियों' की दुःख-दु्दशा, उनका हाहा- 
कार, उनका आते-कन्‍दन मूते बलकर उनकी आंखों के सामने 
प्रकट होता है और इसके सोचन के लिए वे देश के आह्वान को 
सुनकर भी अनझुना नहीं कर सकते | यह आह्वान स्वयं उनको 
अन्तरात्मा का आहान बन जाता है, अपने में ही वे देशवासियों 
के दुःख को मूर्चिमान पाते हैं और उसकी वेदना की अनुभूति 
उनके हृदय में और कोई वासना रहने ही नहीं देती । इस कोटि 
के नेता जनवा की आशा-अआकांक्षाओं की अतिमूर्ति होते हैं, जैसा 
कि रोस्यां रोल ने गांधीजी के सम्बन्ध में लिखा हैः--रि० 0- 
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जो असीम अनुराग था, उसी ने उनमें प्रतिभा के वैशिष्ठ्य की: 
साधना, पारिडित्य, यहाँ तक कि संसार को किसी भी वस्तु की: 
कामना नहीं रहने दी थी। 

गांधीजी के सम्बन्ध में सी ठीक यही बात कही जा सकती: 
है। रोम्यां रोलां ने गांधीजी के जीवनचरित में एक स्थान पर 
लिखा है; (4०707 ॥8 #शाहा0प8 92ए ग्रक्कंपा 0, बाते मांछ - 
पै0०कापा6 78 888०0 89 70820प8. जि७ 38 8 एणेॉ#ठथो 
]88067 09 76०6४ ?” --गांधीजी स्वभाव से ही धार्मिक 
हैं और उनके सतवाद का आधार भो मुख्यतः धर्म ही है। राज- 
नीति के क्षेत्र में जो उन्हें नेतृत्व करना पढ़ रहा है, उसका कारण 
है देश की आवश्यकता | स्वयं गांधीजी ने भी अपने पत्र “यह्ू-- 
इण्डिया” में एक बार ऐसा ही लिखा था:--४॥६ ] 8७७४ ६0 
688 छक्का थ एणाए्र08, 46 48 ०गोए, 92829घ8७ 90068 
4048ए €॥९०7०छ०86 पर गरी78 किछ७ ठणी8 06 & 87978 
900 जञगरली] 006 ९क४ 705 2७ 0ए४ 70 79860 ॥0फछः 
076 068., 3 ज्ञाही) $0 छा०586 जाती ॥9 87976 .... ! 
खा हात&8 00 ॥रए0वैप्र०७ 3७8900 470  >णापर09.7? 
“राजनीति से जो मैं भाग ले रहा हूँ, इसका कारण यह है कि 
आज राजनीति ने हमारे जीवन को इस प्रकार आवेष्टित कर- 
लिया है कि हम इस राजनीति रूपी अजगर के नागपाश से 
अपने को मुक्त नहीं कर सकते, चाह्दे इसके लिए कोई कितना 
ही भप्रयक्न क्यों न करे | में इस अजगर के साथ लड़ने की चेष्टा 
करता हूँ...में राजनीति में घर्म का समावेश करने की चेष्टा कर 
रहा हूँ ।” इससे स्पष्ट है कि गांधीजी की प्रतिमा का वैशिष्ठ्य 
धरमभाव में है, धर्ससाधना को उनके जीवन में मुख्य स्थान है और 
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कर सकते थे। किन्तु इस विश्व-व्यापिनी ख्याति को आकांत्ताः 
उनके जीवन में नहीं रह गई थी। कवियों, साहित्यिकों एवं वैज्ञा- 
निकों की प्रतिभा का वेशिष्ख्य छु््ण दो रहा है, इसकी उन्हें 
चिन्ता नहीं थी । देश दासत्व के बन्धन से मुक्त हो, उनके सत्यु- 
हीन प्राणों से देशवासियों में प्राणोन्मेष हो, बस इतने से ही उनके 
जीवन का सारा क्षोभ मिंट जाता, साथें पूरी हो जातों। लोक- 
मान्य तिलक एक बार बम्बई की एक सभा में सौलिक पासरिडय- 
पूर्ण भाषण कर रहे थे | वक्‍्तृता समाप्त होने पर सभापत्ति महो- 
दय ने आपके पारिडत्य पर मुग्ध होकर कहा--“आपकने राजनीति 
के दुलद्ल में अपने जीवन को क्यों फेंसाया। इतिहास एवं 
पुरातत्व की शवेषणा करके आप विश्वव्यापी प्रतिष्ठा प्राप्त कर 
सकते थे।” इसका उत्तर देते हुए लोकमान्य तिलक ने कहा था-- 
नगत708 48 गर0 8 8शाय6 छत, शत 7678 78 
छिज्क्ाकं 0676 शा! 06 ॥0प8870098 0 0 800 क्षा8 78 
7ए8७7,. 00989 ४606 38 8 8प्]000779 76068.779 07 
60ए७ए 098 0 प8 $0 7प्रा7 00 0पा" ७०प्707ए7 8 80000प्रा5 
2700 ६0 06ए0०06७8 0प्ाा ४)968, धयाते शाश 89 का 0प्र7 
थ] ६0 06 ##क्षांगरा7006 ० शिश्ञक्ष'क्ु ”” अथोत्‌ “भारतमाता 
बन्ध्या नहीं है| स्वराज्य त्ञास करने पर देश में मेरे समान 
हजारों परिडत उत्पन्न होंगे। आज हमारे देश के लिए सबसे 
बड़ी आवश्यकता यही है कि हममें से अत्येक व्यक्ति उसकी सहा-- 
यता के लिए दोढ़ पड़े, और अपनी ज्ञमता, अपनी शक्ति, उद्यम 
सब कुछ स्वराज्य-लाभ के लिए नियोजित कर दे।” तिलक के 
अन्तर में देश के लिए जो उत्कट प्रेम था, देशवासियों के ग्रत्ति 
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है, उस घर के जितने निवासी होते हैं, सब ६: २०७/०१८०६ 
हैं और उनमें से अत्येक आग बुझाने के लिए अपने हेथे््स एक 
बालटी लेता है ।” ऐसे समय भें आग बुम्ाना ही उसका सबसे 
बढ़ा कर्तव्य होता है। जो देश को प्राणों से भी बढ़कर चाहता 
है, देश की र्वाधीनता ही जिसके जीवन का सबसे बड़ा कास्य 
है, वह स्वाधीनता-अजेन को ही सबसे बढ़ा कतंव्य समझकर 
ख्याति एवं आत्म-प्रचार के कुछुमास्तीर्ण पथ का सहज ही परि- 
हार कर देता है। स्वभाव-घर्म की साधना में व्याधात पहुँच” 
रहा है; प्रतिभा का स्फुरण नहीं होता, इन सब प्रश्नों की अपेक्षा 
देशवासियों का कल्याण, दीन-दुखियों का अश्रुमोचन ही उसके 
सामने सबसे बढ़ा प्रश्न होता है । जहों लाखों मनुष्यों के जीवन- 
मरण की समस्या है, जहाँ जन-साधारण का दारिद्रय, अपमान 
एवं अत्याचार के पंक से उद्धार करना है, वहाँ साहित्य, कल्ला एवं 
विज्ञान का प्रयोजन गोण ही समझा जायगा | इसी प्रयोजन की 
पुकार पर साहित्यानुरागी मेजिनी ने इटली के स्वाधीनता आन्दो- 
लन का नेतृत्व किया था, वेज्ञानिक क्रोपाटकिन ने रूस कीः 
20099 (५७०४7४॥४70%) 50009 का सन्त्रित्व-पद अहण करने 
के निसनन्‍्त्रण को अस्वीकार करके अपमान एवं कारागार का: 
जीवन वरण किया था । 
पराधीन देश में यदि सब प्रतिभाशाली व्यक्ति अपनी-अपनी 
प्रतिभा एवं स्वभाव-धर्स को लेकर ही अपने जीवन में प्रतिष्ठा 
एवं प्रतिपत्ति लाभ करने मे 'ल्ग जायें, तो फिर राजनीतिक क्षेत्र 
में कौन आयेगा १ क्‍या साधारण श्रेणी के मनुष्यों को लेकर ही * 
देश में राजनीति की सृष्टि होगी ? पराधीन देश की राजनीति 


[ रूचछ ] 
राजनीति-को गौण । फिर भी उन्होंने राजनीति के क्षेत्र में इस 
'लिए प्रवेश किया है. कि एक पराधीन देश की सनन्‍्तान होने के 
कारण राजनीति को वह जीवन से प्रथक नहीं कर सकते। परा 
धीन, ज्यति के जीवन में स्वाधीनता-लाभ ही सबसे बढ़कर 
सत्य होता है। पराधीनता-मोचन ही उसका सबसे बढ़ा कतेव्य 
'होता है। इस कतंव्य की पुकार पर, स्वाधीनता देवी के 
आह्वान पर वह अन्य सभी कतेव्यों को उपेक्षा कर देता है। 
“इस कतंव्य के आगे स्वभाव घर्म का प्रश्न ही नहीं उठता। 
जैसा कि गांधीजी ने असहयोग-आन्दोलन॑ के समय में 700० 
87696 8९7॥77०)] शीषेक लेख में कवीन्द्र रवीन्द्रनाथ की आनन्‍्दो 
लन में भाग लेने के लिए आहान करते हुए लिखा थाः--/“श]७॥ 
६॥67/6 78 ज, 08 900७ 898 ते? कभं8 ]976, ४6 
]8एछ 967 ॥78 ]8७ +89008, ४6 8०0॥00) 90ए 98 00078, 


एप $06 ए झड़ ४6 0 पर 706 ७७7 98 एक 78 
50787, 76 8एछए6 छत] ॥8ए8 00088ल्‍क्‍07 $0 80 60 78 
स्‍8ए [00078 ए67 (06076 ॥%8ए8७ 6776 $0 78॥7 77078 
ग्रश86768, जा 8 ॥0प96 78 00 778, #7 6 ३7 
979/68 20 070, 880) 078 ॥8.768 प्र 9 >प०८७६ ॥0 (प७४९। 


की॥७ 4789.? अथोतू युद्ध छिड़ने पर कवि अपनी वीणा, वकील 
अपनी कानून की किताबें, विद्यार्थी अपनी पाठय-पुस्तकें प्रथक्‌ 
करके स्वदेश के प्रति उनका जो सबसे बड़ा कतंव्य है उसका 
पालन करते हैं। युद्ध समाप्त हो जाने पर कवि की वीणा से उसके 
हृदय का सच्चा गान अ्रँकृत हो उठेगा; जब 'लोगों के पास आपस 
में लड़ने का समय होगा, उस समय वकीलों को अपनी कानूनी 
किताबों को देखने का मौका मिलेगा । जब घर में आग लगती 


[( 
उन्नत करने में जो अपनी विद्या-बुद्धि, प्रतिभा एवं क्म-शक्ति को 
नियोजित कर देता है और अपने सविष्यत्‌ की चिन्ता नहीं 
करता, उसका यह आत्मोसर्ग कया कम मह॒त्‌ है? स्वदेश एवं 
स्वदेशवासियों के प्रति जिसके हृदय में' इस प्रकार का प्रगाढ़ प्रेस 
हो सकता है, जो इतने बड़े आदशंवाद ॥0०0०89 को अपने 

जीवन में चरिताथ्थ करने की चेष्टा करता है, उसका यह आदर्श- 
“बाद स्वभाव की हत्या करना नहीं कहा ज्ञा सकता | झुविधावादी 
“मनुष्य द्वारा आदर्श का व्यभिचार हो सकता है, इस प्रकार के 
मनुष्य आदर्श का अनुसरण करते हुए अपने को अथवा देश 
को कलंकित कर सकते हैं, किन्तु व्यक्ति-विशेष की आंदश-अष्टता 
के पाप के कारण स्वयं आदर्श कलंकित नहीं हो सकता। ऐसे 
मनुष्यों की संख्या भी कम नहीं है, जो अपने जीवन में एकान्त 
सत्यनिष्ठा के साथ किसी आदश का अविचलित भाव से पालन 
करते हैं। तो क्या रवीन्द्रनाथ के मत से इनका यह आदर्श-पालन 
कठपुवली के नाच के समान है अथवा ये अपने स्वभाव की हत्या 
करके गुरुतर पाप के भागी बनते हैं ९ 
यदि प्रतिष्ठा-अजेन की बात लें, तो भी निश्चित रूप में यह 
नहीं कहा जा सकता कि लोकमान्य तिज्ञक यदि राजनीति से 
पृथक रहकर इतिहास, पुरातत्व, वेदान्त, गणित आदि शाख्रों 
की गवेषणा करते, गान्धीजी साबरमतो आश्रम में बेठकर प्रेम 
एवं अहिंसा-धर्स पर उपदेशपूर्ण ्रन्थों की रचना करते, स्वर्गीय 
मोतीलाल नेहरू और देशबन्धु चित्तरश्नन दास हाईकोर्ट के इज- 
लासों में अपनी प्रखर प्रतिभा, वाक्‌पढुता एवं तक॑-शैली का 
उपयोग करके पेंचीदा मामलों में कानून की बारीकियाँ दिखाते 
8 
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“में जीवन व्यापी दुःख एवं अपरिसीम त्याग स्वीकार करना पड़ता 
है, पग-पण पर अपसान एवं अल्याचार सहन करने पढ़ते हें, 
स्वज्ञन-आत्मीय के वियोग, पिता-साता के वात्सल्य, भगिनी के 
स्नेह, पत्नी के प्यार और मनुहार, बन्धु-बान्धवों की प्रीति 'की 
समता पर पदाघात करके उनके साश्रु नयनों का जो निर्मेम कठोर 
बनकर सामना करना पढ़ता है, वह क्‍या साधारण श्रेणी के 
सनुष्यों के लिए साध्य हो सकता है। पराधीन देश के कर्मवीरों 
के जीवन में इच्छा की स्वाधीनता होती ही नहीं । स्वाधीन देश 
की सन्‍्तान भत्ते ही अपनी प्रतिभा का अनुसरण करके साहित्य, 
कला, विज्ञान आदि के क्षेत्र में प्रसिद्धि प्राप्त कर सकती है, किन्तु 
पराधीन देश के प्रतिभाशाज्ञी व्यक्ति को तो राजनीति की सरिता 
में ही--चाहे वह कितनी ही पंकिल क्यों न हो--अपनी जीवन- 
त्तरिणी को खेना पड़ता है। उसका तो जन्म ही इसलिएं हुआ 
है कि वह ग्रेम के रुद्र-रूप को, कतव्य की कठोर ताड़ना को धपने 
जीवन में एकनिप्ठ साधक बनकर चरिता्थ करता रहे। वह न 
तो तरु-ल्ता कुछ में बेठकर अपनी हत्तन्त्री के तारों को मंकृत 
करेगा, न गिरि-नि्भोरिणो की रम्य तटी में प्रकृति की शोभा:श्री का 
चित्राह्मुण करेगा, न किसी गवेषणागार में बैठकर वैज्ञानिक तत्तवों 
का अन्वेषण करेगा और न॑ किसी अन्धागार का अन्थ-कीट बन 
कर निबन्ध लिखने के लिए सामग्री संग्रह करेगा। 

आर कौन यह कहने का साहस कर सकता है' कि उसके 

- इस आत्मदान का मूल्य साधारण है। स्वदेश-वासियों में आत्म- 

बोघ का भाव जाअत्‌ करने, उन्हें अपनी ढुःख-ढुगेति से परिचित 
कराने तथा आत्मविश्वास के बल पर उनकी दीन द्शा को 


देशात्म-बोध और छात्र-समाज 


#0प्रा 680प7ए 78 व वैक्या2०/ #7ते ए9६ 78 ॥6 घ8७ 
07 00 पापणं [6€दप72. ०७ 00 700 एव ॥0 06 8४पा; 
पएछ 70 0080 09286 07 80000, 8000/७6प 7079 ६6 7686 
०96 जण+06 40 9076 07७" ॥6688 0078 शै७ फक्षाई 
$0 80 770 $896 ॥ए97908 80॥00! जशञ6/8 60घ०९७४०0४ 8 28 
छ7040 88 476 ॥867 ७70 जए]099 696 77888 07 9607|6 
876 007' ॥9800०7४ ??--“हमारा देश इस समय विपन्न हो रहा 
है, ऐसे समय में अधिक पढ़ने लिखने का क्या प्रयोजन है ? हम 
अपने स्कूल-रूपी पिजड़े में बन्द होकर रहना नहीं चाहते, जहाँ 
बाहरी दुनिया से कोई सम्बन्ध नहीं रह जाता और प्राणहीन 
पाठय-पुस्तकों में डूबे रहना पढ़ता है। हम जीवन-विद्यालय में 
प्रवेश करना चाहते हैं, जहों की शिक्षा जीवन के समान ही उदार 
होती हैः और जहाँ के जनगण ही हमारे शिक्षक होते हैं |” 

यह कथन सुना गया था चीन की छात्र-छात्रियोँ के मुख से, 
जब सन्‌ १६३४ के दिसम्बर महीने में: वहाँ देशव्यापी छात्र- 

श्छ 
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है| 
अथवा श्रीमती सरीजिनो नायडू किसी निभ्चत निकुत्ञ में बेठकर 
विदेशी भाषा में काव्य-रचना करतीं, तो जनता में उनकी उतनों 
ही प्रसिद्धि होतो, जितनी आज उन्होंने राजनोतिक क्षेत्र में प्रवेश 
करके प्राप्त की है । 

महान्‌ पुरुष अपनी प्रतिभा के-गुल्ाम नहीं होते। वे इस 
प्रतिभा से भी बढ़कर अपनी अन्तरात्मा के आह्वान. को महत्त्व 
देते हैं। यदि उनमें सच्ची प्रतिभा होगी, तो वह किसी भी क्षेत्र 
में अपना चमत्कार दिखाने में ससमथे होगी। इसलिए उनका 
कतव्य कर्म प्रतिभा या स्वभाव-धर्स के अनुसार नहीं, बल्कि 
उनकी अनन्‍्तहंष्टि के अनुसार निधोरित होता है। इस अन्तहष्टि 
के द्वारा ही वे इस बात का निर्णय करते है कि उनकी प्रतिभा 
का उपयोग किस्र रूप में होना चाहिए। और फिर एक बार निर्णय 
कर लेने पर वे उस मार्ग से विचलित नहीं होते, चाहे वह मार्ग 
उनके स्वभावन्धस के कितना हो प्रतिकूल क्‍यों न हो। वे अपने 
कर्तव्य-ज्ञान को मानव-ओेम की कसौटी पर कसते हैँ, निज प्रतिसा. 
के वैशिष्छ्य पर नहीं। उनका यह मानव-प्रेम इतना व्यापक होता 
है कि वह प्रतिभा के वैशिष्ख्य की झंखलाओं से आबद्ध होकर 
नहीं रह सकता। जो प्रेम निज की परिधि से ऊपर उठकर अपने 
आपको स्वदेशवासियों के अन्तर में परिव्याप्त कर देता है, जो' 
स्वभाव-धर्म निज को ही केन्द्र करके उसमें निजढ़ित नहीं रहता, , 
वह ख्याति, कीर्ति, पारिडित्य किसी वस्तु की भी कामना नहीं: ' 
करता । उसके जीवन का चरम सत्य होता है मानव-प्रेम ओर इस 
सत्य की साधना में ही उसका जीवन अतिवाहित होता है। 


् 
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उस समय राष्ट्र के सूत्रधार युवक-शक्ति का आश्रय ग्रहण करते 
हैं। जिस देश के तरुण-दल में कोई महान कम-प्रे रणा नहीं होती, 
उस देश की सबागीण उन्नति असम्भव है। जाति की मुक्ति के 
'लिए चाहिए तरुणों की अलौकिक पघर्म-प्रेरणा, देशहित के लिए 
अपने आपको मिटा देने की अटल साधना । 
किन्तु पराधीन भारत की बात ही निराली है। यहाँ रचदेश- 
प्रेस करना तथा देश के स्वाघधोनता आन्दोलन में भाग लेना छात्रों 
के लिए वर्जनीय ही नहीं, बल्कि अपराध समभा जाता है। देश 
के सकटन्काल में जो स्वदेश-प्राखु नेता युवक-शक्ति को मुक्ति-मंत्र 
द्वारा उद्बोधन प्रदान करने को चेष्टा करते हैं, वे इस हृतभाग्य 
देश मे राजद्रोही, मतलब-बाज, 'एजिटेटर” आदि विशेषणों द्वारा 
अभिदित किए जाते है। जिस देश में शासक एवं शासितों के 
बीच स्वार्थ-संघषे हो, वहाँ राष्ट्रीय आन्दोलन का मूलोच्छेद करने 
के लिए सब प्रकार के वैध एवं अवैध उपायों का अवल्लम्बन किया 
जाना आश्चय का विषय नहीं है । रवभाव-धर्म से परिचालित होकर 
देश की जो युवक-शक्ति अनुप्राणित हो उठती है, उसकी उस शक्ति 
के अंकुर को नष्ट करने के लिए सब प्रकार के छत्न-बल-कोशल का 
अवलम्बन किया जाता है। दीघेकाल के विदेशी शासन के फत्न- 
स्वरूप जिस देश की अवस्था अत्यन्त शोचनोय हो गई हो, जहाँ 
प्रतिशत ६० मनुष्यों के उद्र सें अन्न नहीं, तन पर बख्र नही, रहने 
के लिए घर नहीं, जहाँ लक्ष-लक्ष ऋषकों का मंभेदी हाहाकार 
चारों ओर उपस्थित हो रहा हो, जहाँ कोटि-कोदि मनुष्य प्रेत- 
कंकाल के रूप मे भारत रूपी श्मशान-सभूमि को घेरे हुए हों, वहां 
स्वदेश से प्रेम करना, स्वदेश के दुःख-देन्‍्य को हृदय से अनुभव 
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आन्दोलन अत्यन्त प्रबल हो उठा था। चीन के इतिहास में यह्‌ 
आन्दोलन युग़सन्धिकाल का स्पष्ट निदर्शन है। यद्यपि इसके 
सूल में विपुल्ष . उद्यम एवं अध्यवसाय था, जैसा कि सब तरुण 
आन्दोलनों में होता है; किन्तु इसकी विशेषता थी' नियमानु- 
शासन एवं गठनमूलक व्यवस्था। पूव॑वर्त्ती आन्दोलनकारियों को 
विफल्नता से शिक्षा ग्रहण करके ही चीन की तरुण-तरुणियों ने 
अनुशासन एवं नियमानुवर्तिता को अपने जीवन में प्रहण किया 
था। अपने व्यक्तिगत स्वाथ को आयत्त करने के लिए उन्होंने 
कठोर सयम॒ एवं हृढ़ता का अधश्यास किया था, ओर इसी के 
परिणाम स्वरूप वे मनप्राण से एक संघबद्ध जाति के रूप में 
' परिणत हो गये हैं । 
केवल चीन ही नहीं, बल्कि प्रत्येक पराधोन देश के इतिहास में 
हमें इस बात का दृष्टान्त मिलता हे किस्वाधीनता-संग्राम की प्रधान 
शक्ति एवं सम्बल होवा है उस देश का तरुण-सम्प्रदाय | किसी 
भी देश के प्राचीन अथवा अवोचीन इतिहास को देखिए, आपको 
साल होगा कि वहाँ के युवकों ने ही देश के स्वाधीनता-आन्दोलन 
में प्रधान भाग अहण करके उसे युग-युग में साफल्य-सरिडत किया 
है। चीन, जापान, मिस्र, पेलेस्टाइन और नूतन इटली के अभ्यु- 
दय के मूल में हम तरुण दल की प्राशमय कर्मसाधना का ही 
अमाण पाते हैं। युवक अद॒म्य आण-शक्ति से भरपूर होते हें 
'पुरातन के जीणे-गलिव कंकाल को प्राण-रस से संजीवित कर 
डालना तथा पराधीन जाति के हृदय में आत्म-सम्मान का तीत्र 
बोघ जाम्रत करना अशान्त यौवन का धर्म और कर्म होता है। 
आही कारण है कि,ज़ब देश की स्वाधीनता विपन्न हो उठती है, 
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न्‍को रठटते रहें, उनमें सनुप्यत्व एवं व्यक्तिव का विकास न हो, 
राजनीति की हवा उनके शरीर को. स्पश न कर सके, इसके 
लिए छात्रों कों संयम एवं विनयानुशासन का उपदेश दिया जाता 
है। छात्रों में संयम एवं विनयानुशासन की भावना बनी रहे, 
इसके लिए खुफिया पुलिस की दृष्टि उनपर गड़ी रहती है, जो 
उनके व्यक्तित्व के विकास में प्रधान कण्टक-स्वरूप सिद्ध होती 
है |, उनके सनोभाव को सब प्रकार से शअऋंखलित करके रखा 
जाता है। स्वाधीन-चिन्ता ही देश एवं समाज की उन्नति का 
एकमात्र सार्ग है; किन्तु इस स्वाधीन चिन्ता से ही हमारे 
देश के छात्र बचित रखे जाते हैं। बहुत से छात्र ऐसे होते हे, 
'जिनके अन्तर में कम-प्रेरणा निहित होती है । यह विकासोन्मु ख 
तरुणोवित मन की चंचलता है। यौवन स्वभाव से ही चंचल 
होता है; इसलिए वह तरंगित होगा, भावों द्वारा स्पन्दित होकर 
चन्धनों को विच्छिन्न करके अज्ञात की ओर प्रधावित होगा-- 
यही यौवन का धर्म है। विप्लव को वरण करने, दुःख का 
आलिंगन करने के लिए यौवन चिरकाल से भ्रस्तुत रहता आया 
है। इसके लिए जभी राष्ट्र की ओर से उसका आह्ान हुआ 
'है--नूतन रूप में जाति एवं समाज को गठन करने के लिए 
आह्ान हुआ हे-छात्र-दत् ने उस आह्ान का समुचित उत्तर 
दिया है। । 
हमारे देश में बहुधा यह्‌ प्रश्न उठता है कि छात्रों को राज-, 
नीतिक आन्दोलन में भाग लेना चाहिए या नहीं, देश की राज- 
नीतिक समस्याओं पर अपना मतामत प्रकट करना चाहिए या 
नहीं ? किन्तु इस सम्बन्ध में पहली बात तो यह है' कि पराधीन 
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करना, देश के लाखों-करोढ़ों निरजन्न निर्वत्न भुण्था का दुर्दशा' 
पर अश्रुपात करना, इससे बढ़कर उत्कृष्ट शिक्षा युवकों के लिए 
और क्या हो सकती है। किन्तु हमारे देश के स्कूल-काह्षेजों के 
छात्रों के बीच जिससे राष्ट्रीयता-बोध एवं आत्म-सम्मान का भाव 
जाग्रत न होने पावे, उन्हें स्वदेश के सम्बन्ध में सोचने-विचारने 
का अवसर न मितल्तले और देश के स्वाधीनता-आन्दोलन में भाग 
लेने की दुबुंद्धि उनमें. उत्पन्न न हो, इसके लिए बढ़ी चतुरता के 
साथ सब प्रकार के अपकौशल का अवल्लम्बन किया जाता है। 
इस प्रकार के अंपकौशलों से सावधान रहने की आवश्यकता है |' 
हित-चेष्टा के आवरण में जो कुचेष्टाएँ चल रही हैं, उनसे अपनी 
सनन्‍्तान को मुक्त रखने के लिए अभिभावकों को भी सत्तक रहना 

पड़ेगा । 
. हमारे देश केछात्रों की शिक्षा के मूल में उत्कट प्रकार की 
दास-मनोबृत्ति काम कर रही है। इस शिक्षा के कारण छात्रों के 
जीवन का एकमात्र आदश हो रहा है विश्वविद्यालय की डिश्री भ्राप्त' 
करके नौकरी तलाश करना। इसी आदर्श को उनके सामने रख- 
कर उन्हें शिक्षा दी जाती हे और इसी के आधार पर उनके जीवन 
का गठन होता है। पाठ्य-पुस्तकों में सरकार की शासन-नीति काः 
गुणगान करके राजभक्ति प्रदर्शन कराने के लिए राष्ट्रीय आन्दोलनः 
के विरुद्ध तीत्र निन्‍्दा-सूचक समालोचना को जाती है। जिससे 
देश एवं समाज के श्रति छात्रों के मन में विराग उत्पन्न हो | उनमें 
देशात्म-बोध उत्पन्न हो, इस प्रकार की पुस्तकों द्वारा शिक्षा-दान 
निषिद्ध है। देश के सम्बन्ध में चिन्ता करने का छुयोग न देकर उनके 
उज्ज्वल भविष्य पर कुठाराघात किया जाता है। वे केवल पुस्तकों. 
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लन्दन के वेडफोडे काह्लेज के ,अध्यापकों एवंछात्रों के सामने 
भाषण देते हुए कहा था-- 8फछ प्र 8४७ वर्क भाप 
॥080॥67 एग0 8898 96 07 शी8 78 70 वर्णाण्68छ8त व 
#णकता68 0प९॥ प00 #6 0008 $0 08 [पंरोर३पे 070 0० 6 
970688700, 50209 शी 97९४४ 0097, भाप 80%7"0ए 
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एप 008 $९8४९०॥७/ 38 $0 8809 98 7008 एप 06 77स्‍008 
2शाशाह्ा0ा 80 08 विछए जणां। 8708900प $0 9०8ए 
गिशाः एक ॥4 ६6 ॥66 06 80०७०७७ ? अधथोत्‌---जो शिक्षक 
यह कहते हैं कि राजनीति में उन्हें कोई दिलचस्पी नहीं है, उन्हें 
शिक्षण-कार्य से फौरन निकाल बाहर कर देना चाहिए। शिक्षक 
का एक प्रधान कर्तव्य हैः उदोयमान तरुण सम्प्रदाय के चित्त का 
इस रूप में गठन करना, जिससे सामाजिक जीवन में अपने 
कर्तठयों का वह समुचित रूप में सम्पादन कर सके।- ऐसा न 
होने से समाज संग हो जायगा और देश में अराजकता फेल 
जायगी ।” हमारे देश की चत्तमान परिस्थिति में अध्यापक रेमजे 
मूर का यह कथन एक विशिष्ट ऐतिहासिक के रूप सें प्रमाणित 
समझा जाथगा। शिक्षकों के लिए जिस कतंठ्य का उन्होंने निर्देश 
किया है, उस कतंव्य की अवहेलना होने से समाज के लिए बह 
अनिष्टजनक सिद्ध होता है, यही मूर साहब का मत है. । 
छात्र-जीवन का प्रधान उद्देश्य है ज्ञानाजन, और सत्य-साधना 
दो ज्ञानाजन का एकमात्र मार्ग है। उत्सुकता एवं अनुसन्धित्सा 


स्छ फिला उदास पाउाअातडञ्त पै सि>लओ ओेडकडत वय-तका+जतक सकन्‍- 
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देश के लिए राजनीति-चचो छोड़कर और कोई दूसरा कर्तव्य नहीं: 
होता | पराधीन जाति की जितनी समस्याएँ होती हैं, उन सबके 
मूल में उसकी राजनीतिक दासता रहती है। इस राजनीतिक 
दासता को दूर किये बिना उसकी किसी भी समस्या का समाधान 
कठिन होता है। देश में चारों ओर जो हम छात्र-आन्दोलन , मज़दूर- 
संदोलन और किसान-आंदोलन देख रहे हैं, उनके मूल में भी राजनी- 
तिक बन्धन छिलन्न-भिन्न करने की कामना ही काम कर रही है । दूसरी 
बात यह है कि हमारे देश की इस समय जैसी अवस्था है, उसमें लिखने 
पढ़ने की चचो में भी राजनीति का प्रवेश होचा अनिवाय है। कारण, 
स्कूल-काल्लेज का अस्तित्व भी तो समाज के अन्दर ही हे, इस- 
लिए समाज की जो समस्याएँ हैं, उनकी प्रतिक्रिया स्कूल-काल्ेजों 
में छात्रों फे जीवन पर पढ़े बिना नहीं रह सकती। इन सब 
समस्याओं में राजनीति का गन्ध-स्पर्श भी न हो, ऐसा समझना 
मतिश्रम है। छात्रों को यदि उनके गृह एवं विद्यालयों में! राज- 
नीतिक शिक्षा, साधना एवं कर्म-प्रेरणा प्रदान की जाय, तो इससे 
उनके मन में राष्ट्रीयता-बोघ उद्दीपषित हो उठेगा और राष्ट्रीयता के 
भाव-प्रवाह में उनके व्यक्तित्व का विकास होगा। जिस देश में 
छात्रों का इस रूप में गठन होता है, वही देश वास्तव मनुष्यों 
से सुसमृद्ध बनता है। छात्र केवल राजनीति के सम्बन्ध में सचे- 
तन ही नहीं रहते, बल्कि शिक्षकों का यह कत्तठ्य है. कि उनकी 
मानसिक वृत्तियों का इस रूप में नियंत्रण एवं अनुशीलन होने, 
दें, जिससे वे राजनीति के सम्बन्ध में सचेतन हो उठे । शिक्षा 
एवं राजनीति का जो घनिष्ट सम्बन्ध है, इस सम्बन्ध में विख्यात 
अंगरेज़ ऐतिहासिक एवं अध्यापक रैमजे मूर ने छुछ समय पहले 
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चुछ समय पहले तक स्कूल-काल्लेजों में चेष्ठा और प्रचार का अन्त 
नहीं था। इस समय भी विनयानुशासन के नाम पर यह चेष्टा 
्यूनाधिक रूप सें चल ही रही है। छात्र देश-सक्ति;, स्वजाति 
भक्ति अथवा ईश्वर-भक्ति की शिक्षा अहण करें या नहीं; किन्तु 
राजभक्ति की शिक्षा उन्हें महण करनी ही होगी । देश के जिन 
महा-प्राण हुतात्माओं ने देश के ढुःख-देन्य को दूर करने के लिए 
आत्म-बलि दी है' ओर इस समय भी दे रहे हैं, उनके प्रति छात्रों 
के हृदय में किसी प्रकार की श्रद्धा या अज्भुराग उत्पन्न न हो; 
इसके लिए पूरी चेष्टा की जाती है। इतना ही नहीं, बल्कि जिनके 
शासनाधीन रहकर युवक-युवतियों का जीवन पग-पग पर विफल 
एवं प्रतिहत होता रहता है, जिनके उत्पीड़न एवं अनाचार के 
कारण छात्रों को सब भ्रकार के अपमान एवं लांछुनाएँ सहन 
करनी पड़ती हैं, उनके प्रति ही छात्रों के मन में भक्ति, श्रद्धा, 
कृतज्ञता एवं अनुराग उत्पन्त करने के लिए नाना प्रकार के उपाय 
काम सें लाये जाते हैं। राष्ट्रीय आन्दोलन की असारता और 
उसका भयंकर परिणाम दिखलाकर तथा राष्ट्रीय नेताओं के कार्य 
-एवं नीति की अयथाथ समालोचना करके एक साथ ही छात्रों के 
मन में राजभक्ति एवं विभीषिका उत्पन्न करने के लिए न मालूम 
कितने कृत्रिम उपाय काम में लाये जाते हैं। जिन पुस्तकों तथा 
देश-भक्तों के जीवन-चरित पाठ करने से छात्रों के मन में देशात्स- 
बोध जाग्रत द्वो, पराधीनता की दुःसह ग्लानि एवं तीत्र ज्वाला वे 
अपने मन सें अनुभव करें तथा स्वाधीनता ल्ञाभ के लिए उनके 
सन में दु्देयनोय आर्काक्षा उत्पन्त हो, इस प्रकार की पुस्तकें 
स्कूल-कालेजों के पापाण प्राचीर के अन्द्र प्रवेश नहीं कर पाती । 
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अनुसन्धित्सा, द्वारा ही सत्य को नहीं जाना जा सकता। इसके 
लिए चाहिए सबल बुद्धिवृत्ति एवं सतेज विचार-शक्ति | अतएव 
ज्ञानाजन के लिए सबसे पहले चाहिए बुद्धि की मुक्ति, बुद्धि की 
स्वाघोत्रता । इस प्रकार बुद्धि की जो यह स्वाधीनता-साधना है, 
वही छात्र-जीवन की सबसे बढ़ी साधना है। समस्त वस्तुओं का 
अथ खोजना छात्रों का धर्म होता चाहिए, और यह सजग ' 
जिज्ञासा ही उनके जीवन का लक्ष्य होना चाहिए। किन्तु हमारे 
देश में सन्देह, समालोचना, जिज्ञासा आदि का कोई आदर 
नहीं है | यहाँ तो जिज्ञासा का अर्थ विद्रोह एवं समालोचना का 
अथ अवमानना समझा जाता है'। कत्‌ त्व एवं स्वीकृति के ऊपर 
हमारे देश की शिक्षा-प्रणाल्री प्रतिष्ठित है। इसलिए शिक्षक जो 
कुछ कहें, उसे बिना ननुनच किये, उसके सम्बन्ध में किसी प्रकार 
का तर्क-वितर्क किये, निश्रोन्‍्त सत्य के रूप में उसे ग्रहण करू 
लेना चाहिए, यही हमारे देश में छात्रों का कवेठ्य समझा जाता 
है। किन्तु अन्यान्य देशों में तक-वितर्क को अपमान नहों समा 
जाता । वहाँ शिक्षा का मूल उद्देश्य होता हे विचार एवं स्वाधीन 
चिन्ता । शिक्षकों एवं छात्रों के बीच स्थापित चिन्ता के आदाच- 
प्रदान से छात्रों की चिन्ता-घारा समृद्ध हो उठती हे । पराधीन 
देश के लिए इस प्रकार की शिक्षा-व्यवस्था कोई आश्चर्य की बात 
नहो है । बलिष्ट स्वाधीन चित्त एवं राजनीतिक किवा सामाजिक 
पराधीनता परस्पर विरोधी बाते हैं । 

हमारे देश के छात्र शान्त, शिष्ट; भल्लेमालुष बनें, उम्र राष्ट्रीय 
आन्दोलन का प्रभाव उन पर पढ़ने नहीं पावे, स्वाधीनता आन्दो: 
ल्ञत की वायु उनके शरीर को स्पर्श नहीं कर सके; इसके लिए 
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किया गया है, ऐसा सुना जाता है। स्काउटिंग के दस नियम 
ओर. ब्रतचारों के सोलह प्रणों में स्वाधीनता का नाम भी नहीं 
है। पराधीनता एवं परानुकरण के दूषित वायुमण्डल्ल में निदारुण 
अथीभाव के कारण जिनका जीवन पंगु ही रहा है, भविष्य 
जिनके सामने नैराश्यपूर्ण एवं अन्धकाराच्छन्न प्रतीत हो रहा 
है, वे ही छात्र स्काउट और ब्रतचारी बनकर नृत्य, गीत और . 
कवायद के बीच अपने जीवन की सरस बना सकेंगे; ज्ञान, श्रम, 
सत्य, ऐक्य एवं आनन्द इस पंचत्रत का उद्यापन करके सलुष्यः 
के जीवन को सम्पूर्ण सार्थक, सफल्न एवं पूर्णतामय बनाने में समर्थ 
होंगे तथा जन-हितकर एवं समाज-हितकर कार्यों द्वार देश की 
समृद्धि एवं मयोदा को बढ़ा सकेंगे, इस प्रकार की आशा: 
दुशशामात्र है। इन सब आन्दोलनों का प्रवर्तेत किसी महाव* 

श्य को लेकर नहीं किया गया है, बल्कि इसलिए कि इस 
सब बातों में छात्रों का मन भूला रहे और स्वदेश तथा स्वदेश- 
वासियों की दुेन्‍्य-दुदेशा के सम्बन्ध में विचार करने का उन्हें . 
अवसर ही न मिले, और इस प्रकार उनमे देशात्म-बोध की 
भावना उद्दीपित होने नहीं पावे। 

हमारे देश के कुछ लोग स्काउट-आन्दोलन ओर ब्रतचारो« 

आन्दोलन को जातीय आन्दोज्ञन कहकर अभिहित करते है, और 
कभो-कभी यह भी सुना जाता हैं कि देशात्म-बोध के साथ राज- 
भक्ति का कोई विरोध नहीं है; किन्तु हमारे देश मे स्काउट- 
आन्दोलन या त्रतचार-आन्दोलन जिस रूप मे चलाया जाता है. 
उससे क्‍या सचमुच हम उसे जातीय आन्दोलन कह सकते हैं ९ 
वही आन्दोलन जातोय आन्दोलन कहा जा सकता है, जिसके 


|. ११८ ] 


देश के शिल्प-व्यवसाय को किस प्रकार ध्वंस किया गया, देश 
की स्वाधीनता का किस प्रकार छल-बल-कोशल से अपहरण किया- 
गया, इसका प्रकृत इतिहास भी छात्रों से आज्ञाव रखा जाता है। 
राष्ट्रवादी मासिक, साप्ताहिक एवं देनिक पत्र-पत्रिकाएँ, जिन्हें पढ़ 
कर छात्र देश की राजनीतिक एवं आर्थिक अवस्था से अवगत हों, 
सरकारी स्कूल कालेजों में कम पसन्द की जातो हैं। पाठ्य-पुस्तकों 
के निवोचन में भी आवश्यकता से अधिक सतकीता का अवलम्बन , 
किया जाता है । इस प्रकार छात्रों के मन को ठोंक-पीटकर गठित 
करने की जहाँ चेष्टा की जाती हो, वहाँ बीज गणित के समीकरण, 
त्रिकोण मिति, शुप्त वंश और मुराज्ञ राज वंश का वंश-विवरण,- 
इंग्लेए्ड और आधुनिक यूरोप का इतिहास रटकर तथा परीक्षा 
पर परीक्षा देकर क्या उनमें मनुष्यत्व का विकास हो सकता है ९ 
वे स्वस्थ एवं सबल चित्त मनुष्य बन सकते हैं? स्वदेश की 
सभ्यता एवं संस्क्रति के अनुरूप राष्ट्रीयवा के आदर्श पर गठित 
जिस प्रकार की शिक्षा-पद्धति के वातावरण में छात्रों की मनो- 
वृत्तियाँ स्वस्थ, सबल एवं स्वच्छुन्द भाव से विकसित हो सकती 
हैं, उसका हमारे देश में एकान्ताभाव है और वतमान स्कूल 
काल्लिजों में इस प्रकार की शिक्षा का पथ अवरुद्ध हे । 
हमारे देश के छात्रों में प्रचलित स्काउट और ब्रतचारी , 
आन्दोलन के मूल में भी राष्ट्रीयता-बोध को चष्ट करने की यही 
दुरभिसन्धि छिपी हुई है। छात्र जिससे शीघ्र एवं सहज दी 
देश-भक्त, राज-भक्त एवं ईश्वर-मक्त, कतेव्यपरायण, न्‍्यायपरायण 
एवं सत्यपरायण, दयाशील, श्रमशील एवं आत्मनिर्भरशील, 
बनें, इसी उद्देश्य से स्काउट और ब्रतचारी आन्दोलन का प्रवर्तन 
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की जाते हैं.। क्लासों में बेठकर ध्यानपूर्वंक नोट लिखते हैँ, लाइ-- 
ब्रेरी में पुस्तकें पढ़ते हैं: और ऋतित्व के साथ परीक्षाएँ पास करते 
हैँ | इसके बाद संसारी बनकर वकालत, डाक्टरी या इंजीनियरिंग 
का पेशा करते हैं, अथवा कोई अच्छी नौकरी प्राप्त करके घर के 
कमरों को टेबुल, कुर्सी, आलसारी और आइनों से अच्छी तरह 
सज्ते हैं, कार्पेट बिछे हुए कमरे में सो के पर बेठकर अमेरिकन 
माको सिगरेट का घुआँ छोड़ते हुए विज्ञायती अखबार पढ़ते हैं, 
अथवा पियानों बजाते हैं, ग्रहस्थी के लिए हाल फेशन की जार्जेट 
साढ़ी खरीदते हैं, तीसरे पहर हाथ में बेट लेकर ठेनिस खेलने 
जाते हैं, संध्या समय छ्छब में ब्रिज या टेबुल टेनिस खेलते हैं, 
अथवा विभिन्न सामयिक विषयों पर वातौलाप करते हैं; रविवार 
को मोटर पर चढ़कर आउटिंग” में जाते हैं, अथवा सिनेमा 
देखते हैं और लस्‍्बी छुट्टियों में मसूरी, नेनीताल या काश्मीर 
जते हैं| स्काउट या ब्रतचारी आन्दोलन द्वारा यदि इस प्रकार 
के शान्त निरीह नवयुवकों की संख्या कुछ और बढ़ जाय, अथवा. 
वे टेनिस था त्रिज के सिवा दो-एक प्रकार का भारतीय नृत्य भी 
सीख लें, तो इससे देश की पराधीनता का क्या एक भी खूंखल 
विच्छिन्न हो सकता है । 

जिस आन्दोलन के ढाँचे पर इस गठन के नवयुवक तैयार 
होते हूँ, उस आन्दोलन की साथकता इस पराधीन देश के ज्षिए 
क्या ही सकती है ९ इसलिए देश को इस प्रकार के सरल घझुबोध 
एवं शान्‍न्त निरीह बालकों की अब अधिक आवश्यकता नहीं है। 
शुरू महाशय की आँखों से देखनेवाले, गुरु महाशय के कानों से | 
सुननेवाल्षे और गुरु सहाशय के मतवाद के दुलध्य कारा-प्राचीर 
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द्वारा कोटि-कोटि नर-नारियों की आशा-आकांक्षाओं को प्रति- 
'फलित होने का झुयोग मिल्ले। किसी भी पराधीन देश के लिए 
उसके मर्म की एकमात्र गम्भीर-तस कामना हो सकती है देश की 
मुक्ति की कामना। इसी अ्रथ में कांग्रेस-आन्दोलन को जातीय 
आन्दोलन कहा' जाता है। किन्तु स्काउट-आन्दोलन या ब्रतचारी- 
आन्दोलन के साथ क्या स्वाधीनता आन्दोलन का अगुमान्र भी 
सम्पर्क है। उक्त आन्दोलन क्या देश को दासत्व-बन्धन से सुक्त 
कर सकता है ? स्काउट और बत्रतचारी के संकल्पों में कया स्वाधी- 
नता प्राप्त करने का संकल्प पाया जाता है ९ यदि इन आन्दोलनों 
का उद्देश्य होता छात्रों के हृदय में स्वाधीनता के प्रति अलुराग 
उद्दीपित करना, तो देश के बड़े-बड़े विदेशी अधिकारियों के वे 
आशीवीद-भाजन नहीं बनते। हमारे देश की वर्तेमान परिस्थिति 
में किसी भी आन्दोलन के शुभाशुभ की परीक्षा करने की एक 
ही कसौटी हो सकती है, और वह यह कि वह आन्दोलन स्वा- 
'धीनता के पक्त में है या नहीं । यदि वह स्वाधीनता के पक्ष 
में नहीं है, तो देश के लिए उसका लक्ष्य कभी भी मगल- 
जनक नहीं हो सकता। इस प्रकार के किसी आन्दोलन से 
जाति के चरित्र-गठन में सहायता नहीं पहुँच सकती हमारे देश 
में शान्त-शिष्ट भल्ेसानसों को कमी नहीं है। राह चलते हुए 
आप इस प्रकार के बहुसंख्यक शान्त, शिष्ट, शीर्णदेह नवयुव्कों 
-को देख सकते हैं, जो बगल में पुरतक दबाये, बालों को बेकब्रश 
शक्सफोर्ड स्टाइल से सँवारे, कलाई में एंग्लोस्पिस वाच बॉचे, 
पाकेट में पार्कर फाउण्टेनपेन और जापानी रेशमी रूमाल डाले, 
अँगरेजी-हिन्दी-मिश्रित खिचड़ी भापा बोलते हुए स्कूल काल्लेजों: 
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“सम्भव नही हो सकती । पराधीन देश के लिए आदर्श बालक वे 
होते हैं, जो बोक ढनेवाले बेल की तरह प्राचीनता के बोक को 
चहन करते नहीं फिरते, जो सिंह के समान निर्भमीक बनकर तथा 
ज्वलन्त शिखा की तरह सत्तेज बनकर जरा-जीणं निरथंक एवं अनु- 
'पयुक्त आदर्शों पर आघात करते हुए तथा उसके कूड़ा-करकट के ढेर 
को भस्मसात्‌ बरते हुए दुरन्त एवं दुर्निचार गति से आगे बढ़ते हैं। थे 
भीरुता एवं कापुरुषता को सबसे वड़ा पाप और निर्भीकता एव 
साहस को सबसे बड़ा धर्म समभते हैं । उनके मस्तक पर शोभित 
होता है दुःख का जयमुकुट, हाथों में न्याय का रोद् दण्ड एवं 
क्षत्रिय का रणतुय और कण्ठ से विनिःस॒त होता है' संप्राम-गान। 
वे अपने जोवन में निरापद बन्द्र की शान्ति के बदले मंकायात- 
छुब्ध सागर को उच्छल-तरंगों को खोजते हैं। 
इस कोटि के स्वदेश-पआरण दुश्साहसिक युवक जब देश में 
स्त्पन्न होंगे, तभी देश के कोटि-कोटि मनुष्य उन्नत सस्तक एवं 
गर्वस्फीत वक्ष से अपने न्‍्याय-अधिकारों की प्राप्ति के लिए हुर्जय 
संग्राम करेंगे और प्रवल्ों के अन्याय एवं औद्धत्य का अन्त करके 
सच्चे मनुष्यत्व की प्रतिष्ठा करेंगे। उस समय समाज में धनगत 
वैषम्य के कारण श्रेणी-भेद नहीं रह जायगा और मानव-जीवन 
में सनुष्यत्व की महिला ही सर्वोपरि समझी जायगी | इसलिए 
जो रष्टि करना चाहते हैं, जो नूतन समाज का स्रष्टा बनकर इति- 
हास मे युगान्तर लाते हैं, उन्हें आँधी के समान निष्ठुर एवं निर्मम 
बनना पड़ता है। जिस प्रकार ऑधी सूखे पत्तों को फाइकर तितर- 
बितर कर देती है, जिससे कोसल नव-किसलय का उद्वम हो सके 
अथवा जिस श्रकार सजन निर्संस भाव से आपरेशन ठेबुल पर 


[ शए२ ) 
के सध्य अपने मन-प्राण आत्मा को बन्दी बनाकर रखनेवत्ति 
“एकलव्य और उद्दालक जैसे शिष्यों की अपेक्षा देश को ऐसे कठिन 
चित्त एवं निर्भीक-स्वभाव साहसी बालकों की आवश्यकता है, जो 
दूसरों के श्रतिनिधि और छाया बनकर न रहेंगे, बल्कि मुक्ति 
“पथ के यात्री बनकर अपने अन्तर के आलोक में अपना गन्तव्य 
मार्ग स्वयं निश्चित कर लेगे और तरंगसकुल सागर में लहरों के 
आधघातों से संग्राम करते हुए अपनी किनारा आप खोज हेंगे। 
जो किसी विषय सें शंका नहीं करते, प्रश्न नहों करते, तर्क-बित॒की 
नहीं करते, अविश्वास नहीं करते, आध्यत करना नही जानते, 
केवल आँखे मूंदकर विनम्र भाव से- दूसरों को आज्ञाओं का. 
पालन करना जानते हैं, पूरवेपुसुष जिस पथ का अनुसरण कर गये 
हैं, उससे एक पग भी इधर-उधर होने में जिनके पाँव काँप उठते 
हैं, कल्लेजा धक-धक करने लगता है, इस श्रकार अतीत के अच- 
लायतन में अपने को बन्दी बनाकर रखनेवाले भीरु क्रीतदास ही 
' आज समाज को दृष्टि में सरत्न-छुबोध बालक समझे जाते हैं। 
इस. प्रकार के शान्त स्वभाव नवयुवक सेवा समिति के स्वयंसेवक 
बनकर मल्लेरिया के रोगियों में कुनाइन बाँट सकते हैं, भूलि-भटकों 
का पता लगा सकते हैं, देहातों में सफाई का काम कर सकते हैं; 
किन्तु; भूलकर भी देश की स्वाधीनता की चचो नहीं कर सकते, 
साम्राज्यवाद की रक्त-लोलुप, दानवी आकांक्षा तथा पूजीपतियों 
के निष्ठुर लोभ एवं उद्धत अन्याय के विरुद्ध प्रतिवाद की आवाज़ 
बुलन्द नहीं कर सकते। ये आदश बालक होंगे, घर्मशाख्र, समाज, 
राष्ट्र और बड़े-बूढ़ों के आदेशों को वेदवाक्य समझकर सानने- 
चाले | इनके द्वारा पुरातन का ध्वंस या नूतन समाज की सृष्टि 


प्रगति-पथ के पथिकों से 


- युग-धर्म के अनुरूप मानव-समाज के आदर्श में परिव्तेन 
होते रहते हैं। अतीत युग के आदर्श को हम केवल इसलिए 
हृदय से चिपकाये रहें कि उनके द्वारा किसी समय मानव-सम्ताज 
का प्रभूत कल्याण-साधन हुआ है, युक्ति-सद्गात नहीं कहा जा 
सकता। पुरातन के प्रति एक प्रकार का स्वाभाविक मोह होने के 
कारण मनुष्य जिसे परम्परागत एवं प्राचीन समझता है, उससे; 
ही प्रेम करने लग जाता है! और उसके प्रति एक प्रकार का श्रद्धा- 
भाव अपने हृदय में पोषण करने लगता है। ऐसी स्थिति में 
उसके लिए किसी आदर्श के औचित्य एवं अनौचित्य के सम्बन्ध 
मे विवेकपू्वेक निणंय करना सहज नहीं होता। जिन आदशों के 
साथ सत्य का कोई सम्बन्ध नहों रह गया है, जो जरा-जोर्ण 
होने के कारण वतमान युग की प्रगति के सवंधा प्रतिकृज्ञ सिद्ध 
हो रहे हैं, इस प्रकार के प्राणयहीन आदर्शों के कारागार में यदि 
मनुष्य अपने सन-प्राश-आत्मा को बन्दी बनाये रखे, तो इससे 


मानव-समाज की प्रगति अवरुद्ध ही बनो रहेगी। आदशों को: 
१२ 
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कारबंकिल के रोगी के ज्ञत-स्थान को चीड़-फाइकर गलित अंश 
को दूर कर देता है, ताकि शरीर में नूतन विशुद्ध रक्त का स॑चार 
हो सके, उसी प्रकार जो समाज के स्रष्टा होते हैं, वे समाज में 
प्राण-रस का संचार करने के लिए उसके जीण पुरातन आदशों 
पर निर्मम भाव से कुठाराघात करके नूतन मनुष्य की सृष्टि करते 
हैं, उनके जीवन में दुःख, लांछना, अपमान, व्यंग एवं विद्रप लद़े 
होते हैं और लल्ाट पर अंकित होता है अपराध एवं अशुभ का 
टीका। उनकी सृत्यु के बाद नवयुग के मनुष्य उनके आदश की 
सहिसा को उपलब्ध करते हैं और उत्तकी पुण्य-स्तृति में अपने 
हृदय का अध्य निवेदन करते हैं । , 
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एवं विधिनिषेधों को ही सबसे बड़ा प्रमाण समभते हैं, उनके 
सत्यासत्य के सम्बन्ध में उनके मन में कभी कोई सन्देह-शझ्ढा 
उत्पन्न ही नहीं होती | शास्रविघान, आप्रवचन, परम्परागत 
आचार-विचार होने से ही उसके ऊपर एक प्रकार का रहस्यमय 
पविन्नता का आवरण छा जाता है, जिससे हस उसके सस्बन्ध 
में तके नहीं कर सकते, प्रश्न नहीं कर सकते, अविश्वास नहीं कर 
सकते, उसकी पवित्रता पर आधात करके उसे छुरुण नहीं कर 
सकते । आपका काम है. नतसस्तक एवं नवजानु होकर इन सब 
प्राचीन आदर्शो', विधिनिषेधों एवं अनुशासनों का पालन करना, 
परम्परागत मार्ग का अनुसरण करना | इस प्रकार घर्म, नीति, 
समाज, राष्ट्र सबके अनुशासनों का बिना सीनमेष किये अनुसरण 
फरते रहिये, जिस मार्ग से होकर आपके पूर्वपुरुषगण चलते आ 
रहे थे, उसी सार्ग से आप भी अपनी जीवनघारा को प्रवाहित 
होने दीजिये, उनके विचारों एवं उपदेशों के विरुद्ध एक शब्द भी 
मुँह से मत निकालिये | अतीत के प्रति इस प्रकार की जो अन्ध- 
श्रद्धा है, वही मनुष्य को उन सब आदर्शों' का दास बनाये हुए 
है, जो आज समाज की प्रगति के मार्ग में अन्तराय सिद्ध हो रहे 
ह। इन आदर्शों के जो क्रीतदास बने रहते हूँ, वे ही समाज में 
आदर और सम्मान पाते हैं. और उन्हें ही समाज अपना संरक्षक 
सममता है। इसके विपरीत आचरण करनेवाले समाजद्रोही एवं 
विपथगासी समझे जाते हैं और समाज की सब प्रकार की सददा- 
नुभूति से उन्हें वंचित होना पढ़ता है। घम, समाज, राष्ट्र सब 
अपने अनुयायियों से अन्धश्रद्धा की ही अपेक्ता रखते हैं। वे नहीं 
चाहते कि आप स्वतन्त्र वुद्धि, स्वतन्त्र विचार एवं विवेक से कास 
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सृष्टि भी तो इसीलिए होती है कि उनसे मानव-जीवन की अग्र- 
गति में उत्साह, उद्दीपना एवं उन्सादना प्राप्त हो। मानव-समाज 
स्थितिशील ( 8/98० ) होकर नहीं रह सकता, उसे जीवित रहने 
'के लिए गतिशील (१ए7०॥7०) बनना ही पड़ेगा | स्थितिशीलता 
मृत्यु का लक्षण है और गतिशीलता जीवन का । इसलिए मानव- 
जीवन में गतिशीलता लाने के लिए वह आवश्यक है कि उसे 
युगधर्म के अनुरूप आदर्श की उठ्येरणा मिलती रहे। और इस 
अकार के नूतन आदर्शों' की सृष्टि तभी हो सकती है। जबकि 
हम पुरातन आदशों को अपने हृदय' के सिंहासन से च्युत करके 
उनके स्थान पर नूतन को श्रद्धा के साथ समासीन करें। पुरातन 
को ध्व॑स करके ही तो उसके भगन स्तूप पर नूतन ,का निर्माण 
किया जा सकता है। जो पुरातन है, जो पुरातन होने के कारण 
ही आवज्जना के रूप में हमारे सन को आच्छन्न एवं आत्मा को 
जूंखलित किये हुए है, जिसके जड़ कट्काल को अपने दुर्बल कन्धे. 
पर वहन करते हुए उसके प्रति हम अपनी श्रद्धा प्रदर्शित कर रहे 
हैं, उससे जीवन को मुक्त किये बिना मानव-समाज की श्रगति का 
स्रथ कयोंकर अ्शस्त हो सकता है। पुरातन आदर हमें अतीत के 
अति अन्धश्रद्धा प्रदर्शित करने, प्राचीनत्व के प्रति मोह धारण 
करते हुए मन को मूढ़ बनाये रखने, अतीत काल की दृष्टि लेकर 
वस्तु-स्थिति को देखने आर उस पर विचार करने की शिक्षा देता 
'है.। वह हमें दूसरे को आँखों से देखने, दूसरे के कानों से सुनने 
-और दूसरे के मन से विचार करने की प्रेरणा श्रदान करता हे। 
इस प्रकार के पुरातव आदर्शों के जो क्रीवदास बने रहते हैं, वे 
'घर्म, चीति, समाज आदि के सम्बन्ध में अतीत के अदुशासन 
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अथौोत्‌, “हे बन्धुगण ! मानव-जाति के सम्पूर्ण भविष्यत्‌ के 
लिए सबसे बढ़कर खतरनाक कौन लोग हैं ? वे लोग जो समाज 
में साधु एवं धम्ोत्मा समझे जाते हैं। वे लोग, जो यह कहते हैं. 
ओर अपने हृदय में अनुभव कंरते हैं कि जो कुछ सत्‌ एवं साधु 
है, उसे हम पहले से ही जानते हैं और हमसें वह वर्तमान है; 
फिर भी जो लोग उसका अनुसन्धान करना चाहते हैं, वे अभागे 
हैं। इस प्रकार के साधु पुरुषों द्वारा मानव-समाज की जो ज्ञत्ति 
होती है, उसको तुलना में दुष्ट लोगों द्वारा की गयी क्षति सामान्य 
ही कही जायगी। संसार को कल्लंकित करनेवाले लोग जो क्षति 
मानव-ससाज को पहुँचाते हैं, उसकी अपेक्षा उक्त प्रकार के साधु 
चुरुषों द्वारा की गयी क्षति कहों अधिक अनिष्टजनक है ।” 

इसलिए प्रगतिपथ के पथिक बनकर जो वीर की तरह विजयी 
यौवन की जयपताका जड़ाते हुए साहसपूर्वेक आगे बढ़ना चाहते 
हैं, उनके जीवन की सबसे बड़ी साधना होनी चाहिए नूतन 
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लें और उनके जिन अनुशासनों को वर्तमान काल के अलुपयुक्त 
एवं प्रतिक्रियागासी समझें, उन्हें साहसपु्वंक ठुकरा दें। आपका 
यह विचार-स्वातन्घय, आपका यह दुःसाहस उनकी दृष्टि में 
उच्छुछ्ललता के सिवा और कुछ नहीं है । किन्तु इस अकार प्राची- 
नत्व के भार को वहन करनेवाले लोग समाज में भले ही शान्त- 
सुबोध एवं साधु समझे जायें; किन्तु हैं वे वास्तव में भीरु और 
परबुद्धिजीवो । उनमें अपने हृदय के भाव को प्रकट करने का. 
साहस नहीं होता, सत्य की ज्वलन्त अम्निेशिखा के सामने उनकी: 
बुद्धि तिलमिला जाती है, वे दूसरों की प्रतिध्वनि, एवं छाया बन- 
कर रहना चाहते हैं। वे समाज-रक्षा के नाम पर प्राचीनता की 
दुह्ाई देते हुए मानव-समाज की भ्रगति के सांग में पवत-प्रमाण 
बाधायें उपस्थित करते हैं। श्राचीचता के नाम पर अन्याय एवं- 
अविचार को आश्रय प्रदान करते हैं और धरम के नाम पर 
विज्ञान को, विश्वास के नाम पर बुद्धि को, भावुकता के नास पर 
वास्तविकता को) स्वर्ग के न्ञाम पर मत्य को उड़ा देना चाहते हैं.। 
वे चाहते हैं कि मनुष्य नूतन युग की वाणी को घुनकर भी अन- 
झुनी कर दे, वास्तव जगत से अपने को अन्तर्हित कर ले ओर 
अपने मन को इस श्रकार मूढ़ाच्छुन्न बना ले कि वर्तेमान युग के 
ज्ञान-विज्ञान का दीप्र आलोक उसके अज्ञानान्धकार को क्मी' 
प्रोद्धासित ही न कर सके। इस श्रेणी के लोग ही तो आज समाज- ._ 
पति बसे हुए हैं और इनके कारण समाज की जो ज्ञति हो रही 
है, वह उस ज्ञति की तुलना में कहीं अधिक है, जो दुष्ट, असाधघु 
या उच्छुंखल लोगों द्वारा होती है। निदशे ने ऐसे ही लोगों कोः 
लक्ष्य करके लिखा है :-- 
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करके उसे प्रथ्वी पर ले आने में समर्थ हों, वह आदश यदि एक 
बार भी प्रथ्वी की ओर फाँककर देख ले, तो फिर हमारे ओर 
तुम्हारे लिए चिन्ता का कोई कारण नहीं रह जायगा, हम-तुम' 
निश्चिन्‍न्त होकर विश्राम कर सकते हैं, आदर्श अपना काम स्वतः 
कर लेगा। 

“सानव-हृदय में जब किसी नूतन आदर्श के प्रति आकांक्षा 
जाम्मत होती है, जब स्नायुओं में नूतन रक्त-कोष बनने लगते 
हैं, तो राष्ट्रों की क्रान्तियां निश्चित हो जाती हैं और अलिखिद 
इतिहास लिखित हो जाते हैं ।” 

आदश के प्रति उन्‍्मादना उत्पन्न होते ही जाति के जीवन में 
रूपान्तर होने लगता है। रूसो ने साम्य, स्वाघीनता एवं बन्धुत्व 
के आदर्श की अप्रिशिखा फ्रान्स में प्रज्यलित कर दी, जिससे 
सारी जाति के जीवन में वह आदर्श ओतग्रोत भाव से परिव्याफ 
हो गया और इसके परिणाम-स्वरूप फरासीसी जाति ने अपने 
में एक सर्वोथा नुतव जीवन का अनुभव किया। मेजनो ने पराधीन 
इटली को स्वाधोनता के आदर्श की अग्निवाणी सुनायी और इस 
आदर्श ने इटली को आस्ट्रियन साम्राज्य के पराधीनता-पाश से 
मुक्त होने के लिए अनुप्रेरणा प्रदाव की । लेनिन और ट्राटस्की ने 
उत्पीढ़ित, शोषित एवंबुभुक्ष रूसी जनता के सामने साम्यवाद 
का आदश रखा और इस आदर्श ने जादू के मन्त्र की तरह रूस 
के जीवन में युगान्तरकारी परिवर्तत कर दिया। इसलिए प्रगति- 
पथ पर अग्रसर होने के लिए हमें भी सबसे पहले नूतन आदर्श 
की सृष्टि करनी पढ़ेगी | ऐसा आदर्श, जो अपनी सहज आकप णु- 
शक्ति द्वारा प्रत्येक नरनारी के हृदय को स्पर्श कर तले, सउके 
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आदर्श--युगधर्म के अनुरूप ज्वल्न्त आदर्श की सृष्टि। ऐसा 
शआदश, जो हमारे सामने स्पष्ट रूप में प्रतिविम्बित कर दे, जो 
हमारे ज्तोतिर्सय भविष्य का स्वणीसचित्र हमारे सानस-पटल पर 
शअद्धित कर दे | यह काम कोरी भावुकता या ( 567ग00॥६ ) 
द्वारा नहीं हो सकता, इसके लिए 068 या आदर्श चाहिए। इस 
'नूतन आइडिया या आदर्श के प्रति मनुष्य के हृदय में गभीर 
अनुराग, आग्रह एवं अभिनिवेश को एक बार जाग्मत कर देने से 
ही अपने लद्षय के सम्बन्ध में उसके मन में एक झुर्पष्ट घारणा 
उत्पन्त हो जायगी। इस प्रकार की आकांक्षा जाग्रत होते ही वह 
आपसे आप अपने कल्याण का पथ खोज लेगा, फिर उसे किसी, 
मार्गप्रदर्शक की जरूरत नहीं रह जायगी। आदशे की उच्ज्वल 
दीपवर्तिका हाथ में लेकर उसके आलोक में अपने पथ का संघानः 
पाते हुए वह स्वतः अपने लक्ष्य तक पहुँच जायगा। 

एक ह॥6 068] 88 07०७ शव, फ87 7 88 
000760 407 #707 ४06 जांग्रते0ण, जि 8767 80 [988० 
02 8 8/8706 प००7 6 ७ की, 60 छ6 789 8070 
60 5प 9799. ए0प बाते 4, 20 ६8॥6 0पा' 8886 #6 १6४६ 
जा] 6 866९7 0 

एएझछा 8 ग्र०ज तलछा78 ॥88 वेढ्टी॥8व ॥680७र शञ। फिका 
(6 #रषप्राका 4687%, शी।07 8 468॥ एप 78 ई07फ्रापड 
&770702 ४76 786/ए88--+-+07 876 78ए0प्रग07स्‍8 0 7४" 
078 876 76809 तेललं(७0, 874 ]99707768 धरा-छ/76609 


87'९ जा7 ७7० 
अथोत्‌; “किसी महान्‌ आदुश को यदि हम एक बार प्रज्बलितः 
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कर डाले । जिस प्रकार चुम्बक लोहे को अपनी ओर खींचता है, 
उसी प्रकार उसके व्यक्तित्व में सानव-मन को अपनी ओर आक- 
पिंत करने की सहज शक्ति होनी चाहिए। नवसृष्टि की साधना 
को चरिताथ करने के लिए तेजोद्दीम्त मुखभण्डल, ज्योतिर्मय नेत्र, 
सबल शरीर, अशान्त सन, अविचलित हृदय, अनसनीय आत्मा 
'एवं शिरा-उपशिराओं में प्रवहमान्‌ निर्मेल सधुर शोणित-धारा का 
प्रयोजन है| यही उसके जीवन की साधना होगी। इस साधना-- 
निर्भीक बनने की साधना, आत्मविश्वास एवं आत्मश्रद्धा की 
साधना, वास्तव के साथ अपने को युक्त करने की साधना, अज्ञेय 
को ज्ञेय बनाने की साधना--में उसे अपने को सब प्रकार से संलग्म 
कर देना होगा। इस साधना के सफल होने पर हो वह अपने में 
दुजेय आत्मबल, आकरपक व्यक्तित्व एवं निष्ठुर-करुण स्वभाव का 
अनुभव करेगा । उस ससय वह अपने सबत तर्को से प्राचीन, 
निरथेक एवं प्रगति-विरोधी आदर्शों के अचल्ायतन को डसको 
नीव सहित हिलाकर धूलिसात्‌ कर देने में उसी प्रकार किसी मोह- 
ममता का अनुभव नहीं करेगा, जिस प्रकार आंधी अपने प्रचएड 
वेग में बड़े-बड़े वत्तों को समूल उखाइकर फेक देती है, शीतकाल 
चसनन्‍्त को नवस्ृष्टि के लिए बन के सूखे पत्तों को भाड़कर फेंक 
देता है, साली उद्यान के फाड़, कॉटे और कँटीले पौधों को रच्च- 
बिरझे फल्-फूलवाल्ले पेड़ों के बेठने और फलने-फूलने के लिए नष्ट 
कर डालता है। सृष्टि का यह कार्य इसो प्रकार ध्व॑स द्वारा साधित 
होता है । इसलिए ख्रष्टा को विध्यंसक बनना ही पढ़ता है। प७ 
शाद्वा। 8 (889780 60 ०७७६७ ७५७० 0०87 09७४7, 
ध्यच्छा, तो वह आदर्श कौच-सा होगा, जो देश के प्रगतिशील 
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'अन्तर में स्थान कर ले और उसके जीवन की गति को दुर्निवार 
बना डाले | आदर्श की अनुप्रेरणा से जीवन का गतिवैग इतना 
दुदौन्त हो उठे कि उसके प्रवाह में पड़कर युग-युग के पुरातन 
जराजीण आदश न मातम कहां के कहां बह जायें और मनुष्य 
अपने में एक नूतन जीवन एवं जागरण का स्पन्दन अनुभव 
करते लगे ।, ह 

इस श्रकार के आदश के जो ख्रष्टा होंगे, उन्हें नूतन का सन्देश- 
वाहक, पथ-प्रदर्शक एवं कर्णशधार बनना पड़ेगा, आचीनत्व की 
जराजीरणता को चूर्ण-विचूरं करके नूचन की प्रतिष्ठा करनी पढ़ेगी। 
इसके लिए आवश्यकता है' अपराजेय यौवन-दुल की, जिसके 
मस्तक पर सदा जय-मुकुट सुशोभित होता रहेगा, जो पराजय- 
जनित ग्लानि एवं नेराश्य से कमी विचलिव नहीं होगा, जो अपने 
जीवन में क्वान्ति एवं अवसाद का कभी अनुभव नही करेगा, 
जो ग्रृह-परिवार का मोह, स्वजन-परिजन का रस्नेह-प्रेस, योवन 
का भोग-विलास, /गृहस्थी की सुख-शान्ति तथा सब प्रकार की 
महत्त्वाकांज्ञाओं को तिलाबलि देकर दुलेध्य गिरि-प्बत, गरभीर 
बनप्रान्तर एवं तरड्अ-संकुल कूलहीन सागर को अतिक्रमण करने 
के लिए अशान्त 'बना रहेगा । उसका व्यक्तित्व इस्पात के समान 
सुदृढ़, हृदय वज के ससान कठोर ओर मन आंधी के समाच 
'निष्ठुर होगा । तभी तो उसके छ्वारा नवस्ष्टि के उपयुक्त ध्वंस-कार्य 
सम्पन्न हो सकता है। उसे इस श्रकार की क्षमता अजेन करनी 
होगी, जिससे वह जनगण के अन्तर में प्रविष्ट होकर उसके सुपुप्त 
हृदय को आलोड़्ित, कर दे, उसके मन-आत्मा पर विजय श्राप्त कर 
से और अपने आदर्श द्वारा उसके समस्त जीवन को अनुप्राणित 


[,श्३ेश ) 


दूकानों के सामने फेंके गये जूठे पत्तों की ओर लालायित दृष्टि से 
देखते हुए मनुष्य नामधारी सर्वेश्रेष्ठ प्राणी और अधघम पशु कुत्ते 
एक साथ ही उनसे अपने पापी पेट की ज्वाला को शान्त करने 
की चेष्टा करें, जहाँ शीर्ण कट्ढाल नारियाँ दाने-दाने अन्न के लिए 
तरसती हुई कूड़ा-करकट के ढेरों को टटोलती फिरें, जहों गलितः 
कुछ रोग-पीड़ित भिखमसड़े अपने शरीर के अनावृत्त ज्ञत-स्थानों 
को आम रास्तों पर प्रदर्शित करके राहगीरों की सहानुभूति एवं: 
समवेदना प्राप्त करने की चेष्टा करें, वहाँ मनुष्य के मनुष्यत्व की 
जो गौरव-गरिमसा है, वह किस प्रकार स्थापित हो सकती है ९ 
आज समाज का यह नप्न रूप ही तो हमारे सामने उपस्थित है। 
जिन आदरशों को लेकर किसी समय यह समाज-व्यवस्था स्थापित, 
हुई थी, उन आदर्शों पर ही आज निसम हाथों से आघात पहुँचा 
कर उनका डच्छेद-साधन करना होगा। इन आदशों का लोप 
करके द्वी उनके भम्नस्तूपों पर अभिनव समाज की रचना हो सकती 
है, जिसमें मनुष्य के साथ मनुष्य का सम्बन्ध शोषक एवं शोषित,, 
खाद्य एवे खादक का नहीं, बल्कि प्रेम, सहानुभूति एवं सेवा का होगा 
जहाँ लोभ को कामना ओर सच्वय की प्रवृत्ति ने मनुष्य के साथ 
मनुष्य का, जाति के साथ जाति का सम्बन्ध मनुष्यता के बदले 
पशुता के आधार पर स्थापित कर दिया है, वहाँ सेवा के आदर्श; 
को आसन प्रदान करना दोगा। जहाँ स्वास्थ्य, शिक्षा; सम्पत्ति, 
सभ्यता एवं संस्कृति के ऊपर सब मनुष्यों का समान अधिकार 
होगा। समाज का प्रत्येक पुरुष और प्रत्येक स्री मुक्ति एवं आनन्द 
के बीच जीवन घारण करे, प्रकृति-द्त्त श्राचुय के उपभोग का 
उसे भी समान रूप में सुयोग मिले और जिसके श्रम से सम्पत्ति 
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तरुणदल के जीवन की कर्म-साधना का ध्रुवतारा बनकर उसके पथ” 
को आलोकित करता रहे। बह आदर्श होगा एक नूतन ससाज का 
भशठन--ऐसा समाज, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति के व्यक्तित्व को उचित 
मयौदा प्रदान की जाय, जिसमें मन्नुष्य का मनुष्यत्व सबसे बढ़कर 
मूल्यवान्‌ समभा जाय; अर्थ नहीं, आईन-कानून नहीं। शाख नहीं, 
रीति-नीति नहीं, मनुष्य का जीवन और उसका मलुष्यत्व सर्वो- 
परि। जिस देश का सारा मनुष्यत्व अनाहृत एवं लाडिछत हो 
रहा है, उससे बढ़कर अभिशप्त देश और कौन हो सकता है ' 
जहाँ लोभियों के निष्ठुर लोभ एवं ऐश्वयवानों के औद्धय, समाज- 
पतियों के पुरातन जराजीर्ण आदर्श और धघर्म-पुरोहितों के निर- 
थक विधि-निषधों के बीच मनुष्यता पद-दलित, अपमानित एवं” 
खर्वित हो रही हो, जहाँ दारिद्रथ के हाहाकार के बीच वैभव की 
निलज्ज निष्ठुर विलास-लीलायें चल रही हों, जहाँ सबेहारा मानव 
को नाममात्र की सजदूरी पर अपना परिश्रम बेचने के लिए बाध्य 
होना पड़े; जहों दल-की-दल बालायें बड़े-बड़े नगरों में रात्रि के 
अ्न्धकार में अपने मान, सम्भ्रम एवं सतीत्व को कुछ पैसे के बदले 
बेच डालने के लिए आम सड़कों के किनारे कतार बॉधकर खड़ी 
रहें, जहाँ स्वस्थ, सबल, शिक्षित नवयुवक काम के अभाव में 
 स्लान बदन एवं नैराश्यपूर्ण हृदय लेकर इधर-उधर भटकते फिरें | 
और अपने जीवन की दुःसह ग्लानि की वेदना को भुल्ाने के 
लिए पार्कों में बेझ्चों पर लेटे रहकर सारा दिन बिता दिया करें 
अथवा इस वेदना से चिरनिस्तार पाने के लिए विषपान करके 
अथवा गल्ले में रस्सी लगाकर अथवा जल में ड्बकर अपने जीवन 
का अन्त कर डाले, जहाँ भोजनालयों और भोज्य पदार्थों की' 
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जाग्रत करना, उनके लाडिछत जीवन को मनुष्यत्व की मयोदा से 
भरिडत करना; धस) नीति, समाज एवं शाख के निष्ठुर एवं 
निरथ्थक अनुशासनों से, अतीत युग के पुरातन जी आदर्शों के 
कारागार से मुक्त करना । उसे तो समाज से प्रशंसा के बदल्ले घृणा, 
उपेक्षा, व्यज्ञ एवं विद्रप ही पुरस्कार-स्वरूप मिलेगे। उसके लिए. 
तो कवीन्‍्द्र रवीन्द्र के शब्दों में:-- 

घरेर संगल-शंख नहे तोर तरे 

नहेरे सन्ध्यार दीपालोक, 

नहे प्रेयसिर अश्रुचोख | 

पथे पथे अपेक्तिछ्ते काल-बैशाखिर आशीवोद, 

श्रावण रात्रिर बजनाद। 

पथे पथे कर्टकेर अभ्यर्थेचा, 

पथे पथे गुप्त सपे गूढ़ फणा। 

निनन्‍्दा दिवे जयशंखनाद 

एएइ त्तोरो. रुद्र असाद। 

तुम्हारे स्वागत के लिए चर का संगल-शंख, सन्ध्याकाल का 
दीपालोक और प्रेयसी का साश्रु नेन्न अपेज्षा नहीं कर रहे हैं। 
तुम्हारे मार्ग में तो काल वैशाखी का आशीवोद और श्रावण रात्रि 
के घनान्धकार में मेघगर्जन तुम्हारी अपेक्षा कर रहे हैं। मार्ग 
में चल्ते-चलते तुम्हारे पॉव कॉटों से विद्ध होकर लहूलुद्दान हो 
उठे, कहीं घासों के अन्दर छिपे हुए विषधर तुम्हारी अभ्यर्थना 
करने के लिए तैयार रहेंगे! चारों ओर तुम्हारी भनिन्दा और 
कुत्सा होगी । रुद्र देवता का यही प्रसाद तुम्हें शराप्त होगा । 
प्रगति-पथ के पथिकों के अद्ृष्ठ में भाग्य-देवता के ये ही सब 

प्रसाद तो बढ़े होते हैं। 
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की सृष्टि हो, उसमें उसका भी उचित भाग हो, इससे बढ़कर 
उन्चादर्श और क्‍या हो सकता है ? 
नूतन सानव-ससाज के इस आदर्श को चरिताथ करने के 
लिए, इस स्वप्न को वास्तव करने के लिए, इस कल्पना को रूप 
प्रदान करने के लिए देश के प्रगतिशील तरुण-दत्त को घर-घर में 
इसकी अप्नि-शिखा प्रध्वलित करनी होगी। यह काम ज्योतिर्मय 
यौवन के शौये एवं उन्मादना का आश्रय ग्रहण करके ही सम्पन्न 
हो सकता है । इसके लिए चाहिए दुजेय साहस, दु्दमनीय आत्मा 
ओर सिह के समान शौय। जिसमें इस प्रकार के साहस, शौर्य 
एवं जीवन के उद्दाम गतिवेग होंगे, वही प्राचीनता के पाषाण- 
प्राच्चीर की, समाज के मुक्कगति-प्रवाह. के बाँध को, कुलीनत्व फे 
उद्धत गवे-दुगे को भद्गध करने में, समर्थ होगा । वह समाज के 
बहिष्कार का, शास्त्रों के विधि-निषेध का धर्मोचार्यो की नरक- 
यन्त्रणा का, स्वजनों की उपेक्षा एवं निन्‍दा का; मित्रों की व्यज्भे- 
क्तियों का, शत्रुओं के अू-विक्षेप का, अनाहार एवं कारागार का 
भय नहीं करेगा। घन का लोभ, यश की कामना, नारी की रूप- 
तृष्णा, स्थर्ग-सुख की लालसा, पद-सयोदा की महत्त्वाकाँच्षा उसे 
उस आदर्श से विचलित नहीं करेगी, जिसकी वेदी पर उसने 
अपने जीवन को उत्सर्ग कर दिया है। स्राधन-सम्बल-विहीन 
एकाकी बह अपने पथ पर अविचलित भाष से अपने लक्ष्य की 
ओर दृष्टि निबद्ध किये बढ़ता चल्लेगा। जिसके जीवन का त्रत 
है कोटि-कोटि बुसुक्त प्राणियों के सुख में एक श्रास अन्न पहुँचाना, 
उनके अज्ञानाच्छुन्न सन को आलोक प्रदान करना, उनके निराश 
एवं निरानन्दपूर्ण हृदयों में आशा एवं आनन्द की नूतन ज्योति 
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“उन्हीं में से कुछ यहां उन्च पाठकों को जानकारी कक 
जाते हैं, जिन्होंने हक्सले के उक्त उपन्यास को अबेर करनी 
“पढ़ा है। 
आधुनिक युग में घतर की महिसा सर्वोपरि है| यदि आपके 
' पास धन है; तो सब कुछ है । घतबान होने के कारण आप 
समस्त आदर-सम्मानों के अधिकारी हो सकते हैं। भले ही आप 
“निरक्षर भट्टाचाये या गोबरगणेश हों; किन्तु घन की बदौलत आप 
“विश्ववियात्रयों की सर्वोच्च उपाधि प्राप्त कर सकते हैं, सब प्रकार 
की संस्थाओं का सत्चालन कर खकते हैं, सभा-समितियों का 
सभापतित्व कर सकते हैं, अखबारों में अपने नाम से सचित्र 
लेख प्रकाशित करा सकते हैं. और विद्वानों के सम्मेलन में शीर्ष- 
स्थान प्राप्त कर सकते हैं। थोड़े शब्दों में यदि कहेँ तो यों कह 
सकते हैं कि “सब गुणा: कागन-साश्रयन्ति” यह प्राचीन लोकोक्ति 
इस युग में जितनी अच्षरशः चरिताथे हो रही है, उतनी शायद 
ही पहले कभी हुई हो। किन्तु वर्तमान सभ्यता में घन की इस 
सर्वेमयी सत्ता को मानते हुए भी यदि हम मनुष्यत्व की दृष्टि से 
सनुष्य का विचार करें, तो अवश्य ही घनवानों में हम इस गुण 
का अभाव पायेंगे। इस सनुष्यत्व की कसोटी पर यदि मनुष्य 
की परीक्षा की जाय, तो अवश्य ही आधुनिक युग के धनवान 
साधारण सलुष्यों की तुलना में निम्न प्रतीत होंगे। केसे, सो 
मुनिये॥ 7076 00प्ंगा७/ ०४४ में हकसले ने अपने एक 
पात्र के मुँह से कहलाया हैः 6 2700प777688 48 ४8 
- $0प९080086 क्क॑ 89098. एप छीा6 गण छठ गाली 
आबएल्य$ 80 ॥0ए गशं2700ए7४ ? अथोत्‌ अपने पड़ोसी के 


आधुनिक सभ्यता की जटिल समस्‍यायें 


वर्टरेए्ड रसेल ने एक बार अलडस हफ्ससे के सम्बन्ध में 
“कहा था कि वह वतमान काल के एक ऐसे चिन्तानायक हैं 
जिनके कथनों पर आधुनिक काल के युवकों के जीवन की गति 
विधियां बहुत कुछ निर्भर करती हैं। हक्‍्सले आज जो कुछ 
कहते हैं, आधुनिक युवक कल उस पर विश्वास करते हैं और 
उसके अनुसार आचरण करते हैं। 
वस्तुतः अलडस हक्सले इसी कोटि के चिन्ताशील विद्वान्‌ 
हैं । इस प्रतिभाशाली अंगरेज औपन्यासिक ने अपने उपन्यासों 
में पात्न-पात्रियों के मुंह से मानच-जीवन तथा आधुनिक सभ्यता 
की विभिन्‍न समस्याओं के सम्बन्ध में ऐसी-ऐसी उद्तियों की 
अवतारणा की है कि वे बरबस हसारे मन और हसारी घारणाओं 
को आलोडढ़ित करती हैं और हमें इन सब समस्याओं पर नूतन 
रूप में विचार करने के लिए प्रेरणा प्रदान करती हैं । हकक्‍्सले का 
707४॥ 00प77॥७/ 207 इसी कोटि का एक श्रेष्ठ उपन्यास है | 
.. इस उपन्यास में' लेखक ने जिन विषयों की आलोचना की है, 
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कल्याशप्रद है, क्योंकि संकट-काल में आपको अपने पड़ोसी की 
सहायता अपेक्तित हो सकती है और इसी प्रकार उसे भी आपके 
साहाय्य की आवश्यकता हो सकती है। और यह आवश्यकता 
बहुधा इतनी आतुर हो उठती है. कि उस समय अस्वीकार करने 
का कोई प्रश्न ही नहीं उठता | इसलिए यदि आप मनुष्य हैं और 
अपने पढ़ीसी की सहायता करना आपके लिए अनिवाये रूप में 
आवश्यक है, तो फिर जिस व्यक्ति की आप सहायता करेंगे, 
उसके भत्ति आपको अपने मन में एक प्रकार का सदूभाव अथवा 
उदारता का भाव पोपणश करना ही होगा | 

किन्तु तथाकथित बड़े आदमियों अथीत्‌ घनवानों के तो 
इस प्रकार के वास्तविक पड़ोसी होते नहीं। उनके 'पास यथेष्ट 
घन होता है और धन को वदौल्तत कया नहीं प्राप्त किया जा 
सकता । उनकी अलुपत्थिति सें उनके नोकर-चाकर उनके घर 
ओर बाल-घच्चों की देख-भाल करते हैं। बच्चों को प्यार करने 
अथवा प्यार का भान करने के लिए वे नौकर ओर दाई रख 
सकते हैं। रुग्णा खी की सेवा-शुक्षषा के लिए दाई नियुक्त कर 
सकते है । इसलिए उन्हें अपने पढ़ोसी की सहायता की आव- 
श्यकता ही नहीं होती । वे अपने पड़ोसी के प्रति स्वेथा उदासीन 
बने रहते हैं, उसके छुख-दुःख की खबर तक रखने की कोई 
जरूरत महपूस नहीं करते। अपनी अदट्टालिका के प्राचीर के 
भीतर वे अपने को इस प्रकार वन्दी बनाकर रखते हैं, जिससे 
उनके हदय के वातायच-पथ उनकी पारिपार्श्विफ अवस्थाओं के: 
प्रति अवरुद्ध हो जाते हैं और उनसे होकर उनके पड़ोसी के जीवन 
की टुःखान्त घटनाओं के हाह्मकार एवं चीत्कार उनके अन्तर 
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प्रति सनुष्य का जो एक प्रकार का आत्मीय भाव होता है, उसकी 
कसौटी पर परीक्षा करने से धनवानों का वास्तविक स्वरूप प्रकट: 
हो जाता है। घनवानो के कोई पड़ोसी होते ही नही। मनुष्य के- 
हंदय में दूसरों के सुख-दुख के प्रति जो सहज सहानुभूति, सम- 
वेदना, उदारता एवं सदाशयता का भाव पाया जाता है उसका 
प्रस्फुटित रूप हम उसके आचरणों में ही देख पाते हैं। गाँवों में 
. साधारण वित्त अधवा निधन श्रेणी के ज्ञोग ही अधिकतर रहा 
करते हैं। उनमें यदि किसी एक के ऊपर विपत्ति पड़ती है, तो" 
उसके दस जन पड़ीसी उसकी विपत्ति में हाथ बँटाने, उसके 
दुःख-भार को लाघव करने के लिए आते हैं। कोई पुरुष यदि 
गॉव से बाहर किसी काम से जाता है, तो वह अपने घर-द्वार 
ओर बाल-बच्चों की देख-रेख का भार अपने पड़ोसी के ऊपर 
छोड़कर ही जाता है। यदि किसी के घर में कोई पुरुष, खरी या 
बच्चा बीसार पड़ता है अथवा किसी ख्री को प्रसववेदना होती” 
है, तो उसका पड़ोसी आवश्यक होने पर, वैद्य, डाक्टर या दाई 
को बुला लाता है। यदि गाँव में कोई अनाथ बच्चा या विधवा 
होती है, तो उसके पड़ोसी स्वयं अपनी थोड़ी आमदनी में से भी 
कुछ-न-कुछ उसे देकर उसकी सहायता करना अपना धर्म सममते 
हैं। इस प्रकार गाँव में रहते हुए आप अपने पड़ोसी की उपेक्ता 
नही कर सकते, उसके सुख-ठुःख के श्रति उदासीन नहीं रह 
सकते ! आपके आस पास जो लोग बसते हैं, उनके अस्तित्व को 
आप एक सुसंस्क्ृत एवं दाशनिक व्यक्ति की तरह उपेक्षा नहीं 
कर सकते | या तो आपको अपने पड़ोसियों से श्रेम करना पड़ेगा 
अथवा घृणा । ओर इन दोनों में प्रेम करना, ही आपके लिए 
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लै[9, 78 पोधाव8॥9 0888, ॥07 #0/8 48 70 वैशाजशाएड 79 
-887 48 प्रा097767/8), इसलिए इन्द्रिय-छुधा को, भोग की _ 
कामना को तुच्छ समझते, उसके प्रति वितृष्णा प्रकट करने को 
जो एक प्रवृत्ति है; वह एक प्रकार का रोग है। जीवन के प्रति 
इस विराग को लक्ष्य करके रेम्पियन कहता है; “॥ 78 08 
0886888 07 प्रा0पशपा का 4 8७) ॥ ठ68प्8 (88888 070 
6 &9]089 ० 78078 08688४७ ? अथोत्‌ “दिह की छुधा 
को अत्यन्त तुच्छ सममने की जो प्रवृत्ति आधुनिक मनुष्य में देखी 
जाती है, वह भी एक अकार का रोग है ।” दूसरी ओर इन्द्रिय- 
भोग को ही सब कुछ सममना, चाहे जिस प्रकार का हो, भोग 
की कामनाओं को तृप्त करने को चेष्टा करते रहना और भोग-परा- 
यणता को ही जीवन का चरम लक्ष्य, एकमात्र आनन्द समझता 
यह भी विकृृत एवं रुग्ए सन का हो परिचायक है। भोग-प्रवृत्ति 
को चरिताथे करने में जो लोग दिन-रात डूबे रहते हैं, जिनकी 
दृष्टि में नारी के पदतल में ही सारा स्वरग-छुख पुश्नीभूत है, वे 
सचमुच इस प्रकार के भोग घुख में स्वस्थ आनन्द का अनुभव 
करते हों, ऐसा नहीं कहा जा सकता । लम्पटता एवं विषया-शक्ति 
में स्वतः कुछ ऐसी स्फूर्ति-हीनता एव नीरसता होतो हैः कि कुछ 
ही मनुष्य--जिनमें औसत मलुष्य-जैसी भो साधारण बुद्धि का 
अभाव होता है और जिनमें औसत मनुष्य की इन्द्रिय- 
छुघा से बहुत बढ़कर छुघा होती है--लगातार इस प्रकार की 
विषयासक्ति मे सक्रिय आनन्दोपभोग का अनुभव कर 
सकते हूं। उनकी इन्द्रिय-लालसा अस्वाभाविक रूप में तीत्र 
डोती है, जिससे उन्हें लगातार इन्द्रिय-मोग से अवसाद नहों 
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त्तक पहुँचने ही नहीं पाते ॥ यही कारण है कि अपने पढ़ोसी की 
आपत्ति-विपत्ति उनके हृदय में मानवोचित सहानुभूति एवं सम- 
चेदना का उद्रेक नहीं करती और उन्तके आचरणों में हमें 
सहृदयता, उदारता एवं महाप्राणता का परिचय नहीं मिलता। 
ऊपा परवश होकर वे दान करते हैं अवश्य; किन्तु इस दान में 
पढ़ोसीपन का वह आत्मीय भाव नहीं होता। इसमें होता है 
घन का अहंकार, अपने से तुच्छ तथा निर्धन मनुष्यों के दुःखों के 
प्रति एक प्रकार का जुगुप्सा-व्यज्लक भाव ओर उनके ऊपर कृपा- 
वारिवषण करने का आत्म-प्रसाद एवं आडम्बर। तभी तो 
व॥७७७ 78 80709078 960प७॥]ए 09886 &70 48700]9 
270 0486888व 80076 ६96 उप०१, 0(076ए 9796098 & )तं70 
0 897870760 778678ं (6 ए७7688. अथोत्‌ धनवानों में खास- 
कर कुछ ऐसी बातें पायी जाती हैं, जो कदय्ये, अधम एवं विकृत 
कही जा सकती हैं। घन मनुष्यों में एक प्रकार की गलित अनु- 
भूति-शुल्यता का भाव उत्पन्न कर देता है । 

मानव-जीवन में प्रवृत्ति एवं निवृत्ति दोनों के लिए स्थान है । 
न तो एकमात्र भोगपरायणता में ही आनन्द है और न ईनिद्रिय- 
छुधा की सम्पूर्ण निवृत्ति अथवा विरृष्णा में । जो लोग नारी को 
नरक का द्वार समभते हैं, स्री-सम्भोग की कामना को सर्वेथा 
वर्जनीय सममकर उसके प्रति घृणा प्रकट करते हैं, वे जीवन 
से--जीवन के चरम आधार से हो घृणा करते हैं। क्‍योंकि इस 
बात से इनकार नहीं किया जा सकता कि पुरुष के प्रति नारी का 
आर नारी के प्रति पुरुष का जो सहज आकर्षण है, वह जीवन 
का मौलिक तत्व है | * ०० 7988 6 एश'ए 80706 ए[ ए0प्रा 
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है, उसी प्रकार विषयासक्ति में लिप्त रहना, इन्द्रिय-सोग को ही 
चरम सुख मान लेना स्वस्थ जीवन का परिचायक नहीं है। दोनों 
के बीच साम्य रखते हुए जो जीवन को ले चलता है; उसी का 
जीवन स्वस्थ कहा जा सकता है। अवश्य ही इस प्रकार का 
जीवन धारण करना सहज नहीं है, बल्कि अति कठिन है । 79 
8०॥6 ग्रह &॥ 288॥ 768 $0 8776 9 28097006, 
अत्यधिक विषय-भोग की प्रवृत्ति में जिस प्रकार मन की 
विक्ृति देखी जाती है, उसी प्रकार अति धन-सद्बय की अ्रधृत्ति- 
में भी। इतना ही नहीं, बल्कि अति घन-सम्रय को प्रवृत्तिवाले 
मनुष्यों में अति विषयासक्तिवाले मनुष्यों की अपेक्ता अधिक 
विक्ृति देखो जाती है | प्रणय-ब्यापार को लेकर मनुष्य में जैसी 
अदूभुत बातें देखी जाती हैं, उन्तसे बढ़कर अदूसुत बातें मनुष्य | 
की अति अथ-सबम्वय की प्रवृत्ति में देखी जाती हैं।एक ओर 
आश्रयेजनक नीचता और दूसरी ओर विलक्षण उच्छूंखलता ये 
दोनों बातें साथ-साथ विशेषतः घनी मनुष्यों में हो पायी जाती 
हैं। संसार में ऐसे लोग भो तो होते हैं जो दिन-रात अर्थ-संचय 
करने, रुपया गाइ़कर रखने की धुन में मस्त रहते हैं। चाहे 
जिस प्रकार हो, रुपया मिले और उसे जमा करके रखें--यही 
उनके जीवन का चरम लक्ष्य होता है। इसके लिए आजोवन 
उनकी अविराम चेष्टायें चलती रहती हैं । किन्तु इस प्रकार कोई 
मनुष्य दिन-रात केवल खी-सम्भोग की चेष्टा को लेकर व्यक्त 
रहता हो, ऐसा विरल ही देखा जाता है'। और ऐसा होना सम्भव 
"भी तो नहीं है । क्योंकि विषय-भोग में मानसिक सन्तोष सम्भव 
है; किन्तु अथ्थ-सद्भय के व्यापार में तो इस प्रकार का मानसिक 
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साद्म होता। किन्तु इस प्रकार के मनुष्य इससे सचमुचः 
आनन्दानुअव करते है, ऐसा नही समझना चाहिए। अन्थकार ने 
लिखा है :--“/)॥०४६ #००ापशों 06087०॥668 876 (608प- 
0॥668 706 ४962८कप86 #6ए ७7 ]ु०ए तेब्रबपटाशण, 9पॉ 
066&प786 ॥6ए 976 प्रा700707690]6 जछ]670 (6७ाए७१े ० 


| 


$. मि07 000५9७978 प्रपा078 67]0970678 7900 पेय: 
270 0279 7८००४७४०४४४ ” जो लोग र्व॒भावत: त्म्पट होते हें, 
उनमें अधिकांश लम्पंट इसलिए नहीं हैं. कि उन्हें त्म्पटता में 
आनन्द मिलता है, बल्कि इसलिए कि ल्म्पटता किये बिना उन्हें 
कल ही नहीं पड़ती । भोग में आनन्द है अवश्य; किन्तु वह 
आनन्द भी भोगासक्ति के कारण निराननद देनिक आवश्यकताओं 
में परिणत हो जाता है.। जिस व्यक्ति को मारी-सम्भोग की आंद्तत' 
'मदिरिा के अफीस के नशे की तरह लग जाती है, उसके लिए इस 
दुराचार के बिना जीवन धारण करना उसी प्रकार कठिन हो 
जाता है, जिस प्रकार भोजन और जल के बिना। वास्तविक 
आनन्द के साथ इस भोगासक्ति का कोई सस्पर्क नहीं होता। भोग्य 
वस्तु का बारम्बार आस्वादन करते रहते से उसकी तीज्रता एक- 
बारगी नष्ट हो जाती है और वह साधारण अभ्यास के रूप में 
परिणत हो जाता हैं। जिस विषय-भोग में उसकी सहज ' दुष्कृति 
के कारण पहले एक प्रकार की उत्तेजना माल्म होती थी, वही 
अब अधभ्यासगत हो जाने से साधारण बच जाता है और उसमें 
किसी प्रकार की उच्तेजना नहीं मालूम होती। इसलिए एक ओर 
जिस प्रकार देंह की छ्लुघा को अस्वीकार करना, इन्द्रिय-भोग से 
घुणा करना, जीवन से घृणा करना--अपने आपसे घृणा करना 


ि 


5 
| 
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परिणाम क्या हो रहा है, सो उपन्यास के एक पात्र रेम्पियन के 
मुख से छुनियेः “रपेप्रधणंश छ/08708. ग्राधक्ा8.-. 0ए९/ 
एा०वंपकराणा, प्राधक्ाह #6 76९९ ई07 8०३ 709 ग्राक्म- 
]808, 76808 7छ0प्राणात्वों वाभएए, एा6क्वा8 जता, ? 


. अ्थौत्‌ “औद्योगिक उन्नति का अथ है. अतिरिक्त वस्तुओं का 


उत्पादन, अतिरिक्त उत्पादन का अर्थ है उसकी खपत के लिए 


नये बाजारों की खोज, नये बाजारों की खोज का थे है अन्त- 


राष्ट्रीय प्रतिदवन्द्रित और अन्‍्तरीष्टीय प्रतिदवन्द्रिता का अथे है 
युद्ध ।” और यन्त्र देवता ९ यन्त्र देवता की अन्ध उपासना करके 
हम सामाजिक विप्लव के पथ को और भी प्रशस्त बना रहे हैं! 
रेम्पियन कहता हैः 800 7:र०जीब॥आ098 (7027888 076878 
708 896०ंग्राहक४०ा बापे 87 प%/'वै298॥00 0 ए०४, 
708978 77076 7880ए 77808 छापे प्रशाश वीं एपैपक्के 80086- 
70॥85; 76808 पैफांगपाण ७ 78008 ७800 ७8७४- 
#ए९7689, 7768808. ॥908 राशी6०पशाशा शाप ४6 
ए/087688ए8 80700 7 । 6 शोध 70 ग्रा704« 
78699) 88 ४ कैप्वञा08४ 7878, 7788&78 7707/88860 
90760077 दे 7॥68/6887688, घा९७78 गिा्णोए 8 7 6 
ख्रातारशतेशातं 79807688 08 ०80 000ए 768णै॥ 77 800७) 
7९९० प्र४०० ” अथौोत्‌ “कल्न-काँटों की उन्नति जितनी ही होती 
जायगी, हमारे कांम-काज भी उतने ही व्यक्तिगत न रहकर इस 
प्रकार केहोते जायेंगे जो विशेषज्ञों द्वारा ही एक विशेष रूप सें किए 
जा सकें। इस प्रकार काम किये जाने का अथ है मनुष्य के आमोद 
प्रमोद के जो साधन हैं वे भी यन्त्रों द्वारा तैयार होकर लोगों को 
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सन्‍्तोष होता ही नहीं। देह की छुधा निवृत्त हो जाने पर सन' 
भोजन या स्त्री के सम्बन्ध में सोचना बन्द कर देता है; किन्तु 
अथ-संचय की जो छुध। है, उसका तो मन से सम्बन्ध होता है |" 
इसलिए उसमें देहिक सन्‍्तोष सम्भव ही नहीं हो सकता। शैशक्ा 
06 90वए ३8 898704080, 6 पार 8098 ऐांगीवंप& 
#00प 4000 67 जणाल्ा, उप ध6 कैपाहु०० ई07 77007९ए 
870 [008868807 48 7 8]7086 फप्रा'शैए 77678] ॥978. 
96 78 70 7स्‍एश0०७! 8808790007 ७0880]6 इस 
असन्तोष के कारण ही अति संचय की प्रवृत्ति के साथ-साथ 
असंयम एवं विक्ृति देखी जाती है। तभी तो हम ऐसे बहुत-से 
घनवानों को देखते हैं, जो घनी परिवार में पेदा होकर भी जीवन 
भर अर्थ-संचय के सिवा और किसी बात में संल नहीं रहते | 
(एणगाश0व०० 6 एाशाए 980976 007 एरंशी ज7/0 876 ]078- 
00०९प.7976व शांति 7078 0प प्रा070ए-॥79प78, 

अब वरतेमान औद्योगिक युग और 'उसके श्रधान साधन यन्त्र 
सभ्यता पर विचार कीजिए । क्या बोलशेविक और क्या फासिस्ट,- 
क्या प्रगतिपन्‍्थी और,.क्या ग्रगति-विरोधी, क्‍या कम्यूनिस्ट और 
क्या घधनतान्त्रिक सभी किसी-न-किसी रूप में उद्योग एवं शिल्प 
की प्रधानता में विश्वास करते हैं। सबका एक ही आदश है 
यन्त्र देवता की उपासना करके हेनरी फोड और राकफेलर, 
अलफ्रेड मौए्ड और राथ्सचाइल्ड बनना | विज्ञान के नाम पर, 
प्रगति के नाम पर, सानव-सुख के नाम पर सब समान रूप में 
यन्त्र-सभ्यता की ओर द्रुतगति से अग्रसर होने के इच्छुक दें ( 
किन्तु यन्त्र देवता की आराधना द्वारा इस औद्योगिक प्रगति का 
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अवाउछनीय होने- पर भी अनिवाय है। अगर ऐसा हम न करे, 
सो सानव-सभ्यता का सारा भवन ही घूलिसात्‌ हो जाय और 
हम भूखों मरने लगें। इसलिए कारखानों में तो यन्त्रवत्‌ काम 
करें और अवकाश के समय में मनुष्य, बनकर--पूर्ण मनुष्य 
बनकर जीवन धारण करें, दोनों में सम्मिश्रण नहीं होने दे ।” 
इस समय जो कुछ हो रहा है, उसमें मनुष्य को सब समय 
यन्त्र दानव के दासत्व में रखने की चेष्टा हो रही हे। 
हक्‍सले ने लिखा है।--+४ ३6० ००7ए०)०४७ कैपशक्षा 
एथ्णह8. 700 8 प्र०ण8.8.७/  7880067, 70॥0 & [82267 , 
00 8 उ0पी0-97., . /068 ग्रापेधडत9क्का8ं8... ज्ञ0 
कप्राए8ए 89708॥ वै280 7880ए-79806  धा।प्र७७776फ.8 0 
॥76 7788868 878 तै0णा& ७7 988 0 7876 ए0प 88 
ग्रापठ) 0 8 76थब्रगा608)' 77096076 एक एप ईछहपराछ छ8 | 
ता ए0चा व60प्रा8 0 ए077:, छिप 6077 90 ४967, /७)78 
06 6((070॥ ० 9078 77787” अथोत्‌ “वास्तविक रूप में' 
पूर्ण मनुष्य बनकर रहने की चेट्टा करो। समाचार-पन्र के पाठक, 
सिनेमा के दर्शक और रेडियो-सज्जीव के शौकीन बनकर नहीं। 
कल-कारखानों के मालिक केवल काम के समय ही नहीं, बल्कि 
अबकाश के समय भो सनुष्य को यन्त्रवत्‌ बनाकर रखना चाहते 
हैं। तभी तो वे ग्रामोफोत और रेडियो-सद्भीत और समाचार- 
यत्रों द्वारा प्राणद्दीन आमोद्‌-प्रमोद की व्यवस्था करके मनुष्य को 
सारे, समय के लिए यन्त्रवत्‌ बनाकर रखना चाहते है। उन्हें 
ऐसा मत करने दो | मानव बनने का प्रयत्ञ करो ।” आज यही 
“शज्ञा नवयुवकों को देनी है । वे वततमान औद्योगिक सभ्यता की 


ना 
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मिल्लें और उसमें व्यक्तिगत छुछ सी न रह जाय इसका 
अथ है समुष्य के स्वतः प्रवृत्त, होकर कार्य करमे और सृष्टि करने 
की शक्ति का हास, इसका अर्थ है सानव-प्रकृति के मौलिक तत्त्वों 
का क्रसिक क्षय, इसका अथ है मनुष्य में विरक्ति एवं व्यम्ता की 
बुद्धि और अन्त में जिसका अर्थ है एक प्रकार का वैयक्तिक उन्साद, 
जिसका एकमात्र परिणास सासाजिक क्रान्ति के रूप भें हो सकता 
है।” और वर्तमान स्थिति को यदि ज्यो-की-त्यों कायम रहने दिया 
जायगा, तो इसके अवश्यम्भावी परिणाम होंगे युद्ध और विप्लव 

तो इसका उपायक्या है ? रेम्पियन कहता हैः--सारी बुराइयों 
की जड़ में मनुष्य का सनोभाव काम कर रहा है, इसलिए सबसे 
पहले मनुष्य के मनोभाव में परिवतन करना होगा। इस दिशा 


में अग्रसर होने के लिए पहली बात यह है कि सलुष्य दो रूप में 


जीवन घारण करे । एक तो कल-कारखानों के मजदूर के रूप में 
ओर दूसरे मानव रूप में । अथौत्‌ सारे द्नि-रात मनुष्य यन्त्र- 
दानव का दास बनकर ही नहीं रहे। २४ घरटे में ८ घण्टे वह 
कारखानों में यन्त्रवतू, जड़वतू, अबोध बनकर कास करता रहे 
ओर बाकी समय में वास्तविक मनुष्य बनकर रहे। 70४७ [780 
889 ए०पौतव 98 ॥0 77876 960०॥6 ॥ए6 तैपक्नाडगर2ब्रीए ॥7 
$ए0 000]78/'73678. ॥7 076 0077ए0।फा676 88 ॥7पप्र8* 
4260 एण)70७78, य॥ 6 00697 88 शप्राध्रक्षा) 00788. 
48 006 ब8त 7882८7768 707 ९8796 क्‍0प्रा8 ठप॥ 07 6ए6ए 
$शरल्याजिरन०पाः ब0पे +९॥) पाना 08788 07 ॥8768/. ब॒तं- 
मान सभ्यता में मनुष्य को कल-कारखानों में सशीन के समान 
जड़वत्‌ एवं निर्बोध बनकर काम करना पड़ता है। किन्तु यह स्थिति 


जज 
न 
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मिन्न; सी और सनन्‍तान के प्रति सन्तोषजनक रूप में सम्बन्ध 
बनाये रखना उतना सहज नहीं है जितना कला के इतिहास की: 
विवेचना करना ओर अपध्यात्म-विज्ञान के सम्बन्ध में गभीर रूप 
से चिन्तन करना। ज्ञान के स्वप्तराज्य में विचरण करना सहज 
है; किन्तु कर्म-जगत्‌ के वास्तविक राज्य में परिस्थिति के साथ 
सामझस्य रखते हुए जीवन यापतत करना सहज नहीं। ॥/ए78 
8 ग्रापणी। 77076 ताप धाक्ा हिशाहेद्र॥ 07 औौशांधा'ए 
07 €८०0707708..संरक्षतत व्याकरण के सूत्रों को कण्ठस्थ करने; 
रासायनिक तत्त्वों का विश्लेषण करने तथा अथेशास्न के सिद्धान्तों' 
पर वाद-विवाद करने की अपेक्षा यथाथ रूप में जीवन धारण 
करना कहीं कठिन है। सुख-दुःख, हषे-शोक, आशा-निराशा के 
घात-अतिधातों के बीच मनुष्य को जीवन धारण करना पड़ता है |” 
कर्ममय जीवन में' अन्तद्वन्द की वेदना, कतव्य-पालन की कठोरता" 
एवं विध्त-बाघाओं की ताड़ना का सामना करना पंड़ता है॥ इस 
सामना में लोग दुर्बलता एवं अक्षमता का बोध करते हैं, इसलिए 
वे पुस्तकों, विश्वविद्यालयों, गवेषणागारों एवं चित्रशाल्राओं की 
ओर दोड़ते हैं । कुछ लोग अपनी कठिनाइयों एवं दु्बलताओं को 
भुलाने के लिए मादक द्वव्यों का सेवन करते हैं | इसी प्रकार 
बहुत-से लोग अपनी कठिनाइयों के अनुभव को भुलाने के लिए- 
पुस्तकालयों में बेठकर अनुसन्धान करते हैं, कविता लिखते 
संगीत का आनन्द लेते हैं, सिनेमा और थियेटर देखते हैं। और 
दुध्ख-शोक एवं चिन्ता को भुलाने के लिए पुस्तक पढ़ना, गाना सुनना; 
नृत्य करना, व्याख्यान सुनना ओर विज्ञान की साधना करना 
जितने अच्छे साधन हैं, उतने म्यपान और व्यभिचार करना, 
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पूतिगन्ध में जीवन को निरन्तर संलप्न न होने दें और यह समझें: 
कि इसके सम्पक से प्रथक्‌ रहकर ही वास्तविक जीवन धारण 
किया जा सकता है। 

इस विलक्षणं। जगत्‌ में परिस्थितियों के साथ सामझस्य रखते - 
हुए जीवन घारण करना सहज नहों है। वस्तुतः जीवन धारण 
करना भी एक कला है और इस कला का शोचनीय अभाव बहुत 
लोगों में पाया जाता है। परिपूर्ण जीवन धारण करने के लिए: 
जिस ज्ञान, कर्म एवं साधना का प्रयोजन है, उसका अभाव हमें" 
से बहुतों में पाया जाता है॥ इस अभाव को छिपाने के लिए ही 
बहुत-से मनुष्य बौद्धिक जीवन का आश्रय ग्रहण करते हैं। जीवन- 
की कठिनाइयों से घबराकर वे साहित्य, कला, दर्शन एवं विज्ञान: 
की साधना में अवृत्त होते हैं; कारण, वहाँ जीवन की जटिल 
समस्याओं का सामना नहीं करना पढ़ता। 7076 00फ्रा०० 
#90०7॥ में फिलिप की डायरी में लिखा है : ! 7९.०७४ए४७ 70ए9- 
॥78 6 766) टी870 0 +6 77०)6७ए०) ]/8--76 
]6 46ए०080 40 ०७प्रवंह07, ॥0 छइठंग्राप्री0. 788070)), 60 - 
9770807979, ॥0 86870708, ॥0.. क्ंंगरेश्ेआा--38. 798 - 
९७४77688, अथोत्‌ बौद्धिक जीवन का--ज्ञान-साधना, वेज्ञानिक 
गवेषणा, दशेन्-चिन्ता, साहित्य, कला एवं सौन्दर्य की साधना में 
जीवन व्यतीत करने का जो आकषण है वह इसलिए नहीं कि 
कि ज्ञान, विज्ञान; साहित्य, कला एवं सौन्द्य के प्रति हार्दिक 
अनुराग होता है, बल्कि इसलिए कि इस प्रकार का जीवन आराम 
का जीवन होता है। वास्तविक जीवन के साथ अपने को यथार्थ 
रूप में सम्बद्ध करके रखना, अपने पड़ोसी, सहकर्मी, सम्बन्धी:-- 
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9 ६86 ॥7छ6ए४70०४७४ ० 78७] ॥9, कल्ा हमें आनन्द प्रदान” 
करती है. इसलिए कि वह हमें उत्तेजना, विचार एवं भावना-- 
रासायनिक ढद्ध से विशुद्ध की हुई भावना--प्रदान करती है। 
जिस प्रकार रासायनिक ढद्ध से विशुद्ध किया हुआ जल सब 
प्रकार से विशुद्ध होने पर भी प्राकृतिक जल नहीं कहा जा सकता, 
उसी प्रकार कला ह्वारा चित्रित जीवन में जीवन का हमें जो पुरा 
एवं विशुद्ध रूप देखने को मिलता है, वह प्रकृत जीवन से भिन्न 
ही होता है । 


खत 


[ २४२- ] 


' नहीं | 72९0.0]6 ण्वाक $0 वीएजा शीश: #8क्चा88॥४07 
वएंगड़ 9700७॥9 ग॥ फिांड 8&70686प79 0०7रौश7ए0/बाए 
एक वे, ॥86ए एकता ॥0 708० शीशा 0जा (9907980]8 
77शी08670ए 88 ७7868 77 ॥6. 

कला के साथ जीवन का क्‍या सम्बन्ध होना चाहिए। कला 

में जिस प्रकार जीवन को चित्रित किया जाता है, जीवन को उस 
“रूप में तो हम कदाचित्‌ ही पाते हैं। इसलिए कला का जीवन में 
अक्षुरशः अनुसरण नहीं क्रिया जा सकता [| (076 शो।0पौते ॥06 

(9076 ७76 00 07909, सत्य जब केवल सत्य के रूप सें हमारे 

"सामने रखा जाता है, तो वह हमारे लिए अस्वाभाविक बच 
जाता है | वास्तविक जगत में तो हमें कला द्वारा चित्रित रंगीन 

-जीवन की भाँकी भी नही मिलती । जिस जीवन में केवल प्रेम ही 
प्रेम हो, प्रशयी एवं प्रणयिनी का मिलन एवं सधुरालाप, चाँदनी 

रात और बारे, फूल और पत्तियों का कल्रव, गान और कविता के 

सिवा और छुछ न हो, ऐसा जीवन तो केवल कल्पना-राज्य तकद्दी 

परिमित रहता है। वास्तव जीवन में तो ऐसी बहुत-सी असम्बद्ध 

बातें होती हैं, जो प्रकृत सत्य के साथ सिश्रित रहती हें । 

कला की ओर जो हम विशेष रूप में आक्ृष्ट होते हैं, उसका 

कारण यह है कि प्रकृत जीवन की असम्बद्ध बातों का सम्मिश्रण 
उसमें नहीं होता । वह जीवन का विशुद्ध रूप हसारे सामने व्यक्त 

करती है। अश्लील खट्ठार-रस की कविताओं में रति-क्रोड़ा का जो 

चीभत्स वर्णन किया जाता है; वह वास्तविक रति-क्रीड़ा की 

अपेच्ता कम ही उत्तेजक होता है। 778 78 छाए कक 770798 

'छ0व 9762 89|9 9608प88 7 8 प्र॥कवैपरध:४६०१ शा 
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भोजन करके हम सहज ही दृप्त हो जाते हैं और कुछ घणर्टों के 
“लिए हमारी यह छुघा शान्व हो जाती है; उस प्रकार सहज ही 
काम-छ्षुधा को ठप्त नहीं किया जा सकता और न इस सम्बन्ध में 
यही कहा जा सकता है कि एक बार तृप्त हो जाने पर फिर कुछ 
समय के लिए वह एकदम शान्त हो जाती है। दूसरी बात यह 
- है कि भोज्य पदार्थों का अस्तित्व हमारे सामने वस्तुओं के रूप में 
ही होता है--अथोतू , किसी वस्तु को हमने पेट में डाला, फिर 
इसके साथ हमारा कोई सम्बन्ध नहीं रह गया। भोज्य पदार्थों 
का इस प्रकार यथेच्छु रूप में उपभोग करके हम अपने को परि- 
तृप्त कर सकते हैँ। किन्तु काम-छुधा की परिदृप्ति जिसको लेकर 
की जाती है, वह तो भोज्य पदाथ-जैसी कोई वस्तु नहीं। वह 
तो एक सजीव प्राणी--मनुष्य है । जिस प्रकार भोजन की वस्तु 
को पेट में डालते ही उसके साथ फिर हमारा कोई सम्बन्ध नहीं 
रह जाता ओर न उसके विषय में हम कुछ सोचने-विचारने की 
जरूरत समभते हैं, उसी प्रकार नारी के सम्बन्ध में भी तो हम नहीं 
कर सकते । नारी के साथ नर का सम्बन्ध केवल कामछ्ुधा की 
तृप्ति को लेकर ही तो नहीं है । काम-छ्षुघा की तृप्ति होने के साथ- 
-साथ हम उसके अस्तित्व को तो नहीं भुज्ञा देते और न उसके 
साथ केवल ग्रवृत्ति-जीवन ( 46 0र्ग 996 78700 ) को लेकर 
चल सकते हैं। नर नारी के पारस्परिक सम्बन्ध में काम-प्रवृत्ति 
का स्थान है. अवश्य; किन्तु यह काम-श्रवृत्ति ही सब कुछ नहीं है। 
केवल देहिक सम्बन्ध को कायम रखकर ही दोनों के मन-प्राण 
यरितृप्त नहीं रह सकते । इस सम्बन्ध को अतिक्रमण करके जो 
“एक और सम्बन्ध है, इस प्रव्ृत्तिमय जीवन के परे जो एक और 


जीवन में प्रदत्ति और निवृत्ति का स्थान 


मानव-जीवन में जिन सब वस्तुओं को आवश्यकतायें विशेष 
रूप में प्रतीत होती हैं, उनमें पेट की ज्ुधा के बाद ही यौन-छुघा 
का स्थान है। मनुष्य की कर्म-प्रचेष्ठाओं का बहुत बढ़ा अंश इन 
दो छुधाओं की निवृत्ति में हो व्याप्त रहता है । यद्यपि पेट की 
छ्ुधा की निवृत्ति के लिए ही मनुष्य सबसे पहले यत्नशील होता 
है; किन्तु इस छुधा में और काम-छुधा अथवा यौन-अ्रवृत्ति 
( 565॑78070 ) की परितृप्ति में एक बहुत बढ़ा अन्तर है। 
उद्रज्वाला को शान्त करने के लिए अन्न का प्रयोजन होता है 
ओर अन्न प्राप्त होने पर उसे ग्रहण करने में हमारे मन में किसी 
प्रकार की द्विधा या सन्देह भाव उत्पन्न नहीं होता | भूख लगने 
पर हम भोजन द्वारा अपने को परितृप्त फर लेते हैं । फिर इसके 
बाद हमारे सामने इसको लेकर कोई समस्या नहीं रह जाती | 
किन्तु काम-छुधा की निद्वेत्ति के सम्बन्ध में यह बात नहीं कही 
जा सकती । काम-प्रब्ेत्ति को लेकर हमारे सामने नाना प्रकार की 
जटिल समस्‍यायें उपस्थित होती हैं । जिस प्रकार भूख लगने पर 
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किसी एक को हम सम्पूरों वजन नहीं कर सकते। प्रइत्ति क्री न. 
तो एकदम स्वीकार किया जा सकता है और न एकंदेस. 
स्वीकार | जिस प्रकार प्रवृत्ति को एकद्स अस्वीकार कर देने. 
उसका बलपूर्वक दमन कर देने से मनुष्य का जीवन पूर्णता को 
श्राप्त नहीं होता, वह अपने जीवन में' एक प्रकार के अभाव, एक 
प्रकार की शुन्यता का अनुभव करता है' और उसका जीवन कुछ 
अंशों में विफल हो जाता है, उसी भ्रकार जहाँ प्रवृत्ति को एकद्स 
स्वीकार करके उसके श्रवाह को असंयत होने दिया जाता है, 
वहाँ भी .जीवन का रूप अति कदये हो उठता है और इस कदये- 
पड्डिल जीवन सें प्रमशतदल गस्फुटित होने नहीं पाता | 

प्रवृत्ति की, कामवासनाओं को चाहे जिस प्रकार दमन छरने, 
इन्द्रियन्भोग से सम्पूण विरत रहने की जो इतनी महिमा प्राचीन 
काल से हम सुनते आ रहे हैं, उसका अर्थ क्‍या है। कामवास- 
नाओं का सम्पूणं दमन एक प्रकार से अपने आपका ही दमन 
करना है। क्योंकि मनुष्य के शरीर से प्रथक तो उसकी भ्रवृत्ति 
का कोई अस्तित्व नहीं है । शरीर के साथ ही उसकी प्रवृत्तियाँ 
लगी हुई हैं | इसलिये प्रवृत्ति को अरवीकार करने; उसका बतल- 
पूर्वक दमन करने का अर्थ है जीवन को ही अस्वीकार करना, 
उसके एक अनुभव से अपने को वंचित रखना । दूसरी बात यह्‌ 
है कि प्रवृत्तियों का दसन स्वतः तो कोई धर्म मही हो सकता। 
इस प्रकार का धर्म तो एक नेतिसूलक ( '२०७४७४ए७ ) घ्म ही 
कहा जा सकता है | इस प्रकार के नेतिमूलक धर्म का कोई महत्त्व 
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४ डर एक ओर सम्बन्ध है, वह है नर-नारी के बीच मन- 
एवं आत्मा का सम्बन्ध | इस आत्मिक सम्बन्ध या 
आत्मिक जीवन ( 4/6 ० 006 8[/776 ) को ल्लेकर हो नर-नारी 
अपने मन, प्राण एवं आत्मा की छुधा को शान्त करते हैं.। प्रवृत्ति 
की ज्ञुधा को शान्त करके भो जब मनुष्य को तृप्ति नहीं होती, 
देह को क्लुघा, शरीर का भोग करके भी जब झपने में वह पूर्ण 
तृप्ति का अनुभव नहीं करता, उस समय बह मन की तृप्ति का, 
सन्धान करता है । और सच की इस तृप्ति के लिए ही नरननारी 

के बीच आत्मिक सम्बन्ध की आवश्यकता है। 
नर-नारी के बीच जो यह आत्मिक सम्बन्ध या आत्मिक जीवन 
है, इसकी उपलब्धि के लिए क्रामवासनाओं को इस प्रकार संयतत 
रखने की आवश्यकता है, जिससे देह के मिलने के साथ साथ 
मन-प्राणों का मिलन भी होता रहे । जिस प्रकार केवल देहिक 
मित्नन से नर-नारी के बीच प्राण्णों का संयोग स्थापित नहीं होता 
आर इस संयोग के स्थापित्त हुए बिना उनमें ग्रेम का परिपाक एवं 
विकास नहीं हो सकता; उसी प्रकार केवल आत्मिक मिलन से भी 
प्रेम की परिपूर्णता नहीं हो पाती । भाई-बहिन के बीच जो स्नेह 
होता है, उस स्नेह को तथा पति-पत्नी के बीच जो प्रेम होता 
है उस ग्रेम को हम एक ही श्रेणी में नहीं रख सकते। पत्ति- 
पत्नी के बीच प्रेम की जो परिपूर्णता देखी जाती है; उसके लिए 
दोनों प्रकार के जीवन अथोत्‌ प्रश्ृत्तिमय जीवन ( /6 ०0 ॥86 
ग्राह्गग्रो७ ) और आत्मिक जीवन ( 7.76 ०0 9 छशाएँ ) 
समान रूप में प्रयोजनीय हैं। ग्रेम की परिपू्णता के लिए ग्रद्ृत्ति 
एवं निश्नत्ति दोनों को हमें जीवन सें अहण करना होगा। इनसें 
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संन्‍्यासी ?80॥7ए०४४ पेफनुटियस इंद्रिय-निश्रह को, कामे- 
वासनाओं के सम्पूर्ण दूसस को ही जीवन का एकमात्र लक्ष्य 
समभता है । उसके लिए जीवन में यही एकमात्र काम्य वस्तु है+ 
प्रवृत्तियों की छुधातृप्ति में रक्त-मांस के पुतल्ले इस संनन्‍्यासी को 
पाप के कद्ये एवं घृशित रूप के सिवा और कुछ नहीं दीख 
पड़ता | नारी-प्रेम उसकी दृष्टि में मनुष्य के मन को कलुषित 
कर देता है, उसकी आत्मा को हतप्रस बना डालता है।इस 
प्रेम सें जो सोन्दय है, जो मयीदा है, मनुष्य के सन को उदार, 
उन्नत एवं संवेदनशील वनाने की जो क्षमता है, उसको वह सम्पूरा 
अस्वीकार कर देता है। थेयस नाम की जिस सुन्द्री वेश्या का 
उसके पापम्य जीवन से उद्धार करने के लिए वह चल पड़ता 
है, उसके घर में जब वह पहुँचता है, उसके विलास की सारी 
बहुमूल्य कलापूर्ण वस्तुओं को वह नष्ट कर डालता है। वह 
कहता हेः--“थेयस, तुम्दारी स्पश की हुई जितनी वबस्तुयें हैं, 
उन सबको अग्नि में डाल देना चाहिए |” थेयस के घर में 
हाथी-दांत की बनी हुई प्रेस की एक अत्यन्त सुन्दर सूर्ति है। इस 
मूर्ति की कारीगरी अभृतपूवे एवं आश्चय्यंजनक है. और संसार 
का कोई भी कारीगर इसके'जोड़ की दूसरी मृर्ति नहीं बना 
सकता। इसी सुन्दर मूर्ति को नष्ट करते के लिए जब संन्यासी 
पेफतुटियस आगे बढ़ता है, तो थेयस संन्‍्यासी से उस मूर्ति को 
नष्ट न करने के लिए कितनी आजू मिन्‍नत करती है | वह कहती 
डै;---/प्रे म एक बहुत बढ़ा धर्म है। प्रेम करके सनुष्य कभी पाप 
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न नहीं ही/सैकता । संयम एवं निवृत्ति की साथक्रता इसी बात में है. 


बढ 


“जब कि संयम करनेवाले, इन्द्रिय-भोग से बिरत रहनेवांले को 
यह विश्वास हो कि वह कोई ऐसा महत्‌ कार्य करना चाहता है, 
जिसके लिये उसकी अन्य पवृत्तियों का दमन किया जा सकता 
है। यहाँ दमन या संयम वांछुनीय है अवश्य; किन्तु इसमें पुण्य 
है जो कुछ वह करता है, जो कुछ वह नहीं करता है, उसमें कोई 
घुरय नहीं है | ( 8060 06 जा+प6 8 व0  ज्ञ]86 6 808 
006 ते ए00 व॥ ए486 ॥6 0068 706 60, ) एच० जी० 
वेल्स के शब्दों में केवल इन्द्रिय-निम्रह तथा निष्फत्न परिश्रम का 
कार्य--जिसके बदले कोई पुरस्कार नहों हो--मनुष्य की प्रवृ- 
त्तियों की विकृति के सिवा और कुछ नहों है। इसमें न तो कोई 
सम्मान है, न पुण्य, न साधुता | ( 26676 8086070708.. था 
6 80008 07 097९7 $080776 प्राव०ए़क्क तंह2 ॥ंग88 
407 88 8876 07 +96 $0, 78 9 >श'"ए९४07 0०६ 0768 
गरएछप्र568, 6786 क्‍8 7७67 #070परा' 707 जा॥प्8 707 
2000 7 ॥॥8/.) #? 

प्रवृत्तियों के उद्याम गतिवेग को संयत रखना एक बात है 
ओर उनका सम्पूर्ण दसन करना और बात है। श्रद्वृत्तियों का 
बलपूर्वक दसन करने का परिणाम कितना भयावह हो सकता है. 
आर इससे जीवन किस प्रकार शोचनीय रूप में विफल हो जाता 
है, इसका सजीव चित्रण हमें ॥7860006 #५७॥0० के फ्र&& 
नामक सुप्रसिद्ध उपन्यास में मिलता है | इस उपन्यास का नायक 


ह 8 किपा58 07वें 886 श785-- हैं, ७, ए०॥४. 


अत 
न्‍ 
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अत्यन्त लज्जित होकर अपना मुँह हाथों से ढेंक लेता आर 
सन ही मन इस वा[सनाग्नि से विदग्ध होता। इस प्रकार जिस 
प्रवृत्ति का बलपूर्वक दमन करना ही उसके जीवन की एकसात्र- 
साधना एवं तपस्या थी, वही प्रवृत्ति अब भीषण रूप में शति- 
शोध लेने लगी है'। और इस प्रतिशोध की पराकाष्ठा उस 
समय देखी जाती है, जब सठ में ब्रतचारिणी थेयस मसत्युशय्या 
पर पडी हुई है और संन्‍्यासी पैफनुटियस जिस नारी-शरीर को 
नरक का द्वार समभकर उसकी छाया के रपश से भो भागा फ॒िरता 
था, उसी नारी के झृत शरीर को अपनी भुजाओं में आबद्ध करके. 


व्यथित करुण कण्ठ से कहता है;--[ 076 700७ पै0 ग्र्त॑ 
त6 | [॥80॥90, 77ए [प्वा5, है ॥89०७ तै€०९७ए७१ ए0फ छातें 


39 एछ8 206 8 -ा8श७0)8 400, (४00, ॥७७०९०७, 200 
क8 702, 078 78 ॥"76 -0प॥ [86 णा ७७४, 


छापे ठक्ाणानं ]076. 3 ]076 ए०प) ते० पगर७ प6” “मेरी 
थेयस, मेरी कातर प्राथेना पर ध्यान दो । में तुमसे श्रेम करता 
हूँ | तुम मरो नहीं | में हृतभाग्य मूर्ख बना हुआ था, मैंने तुम्हेँ 
प्रतारित किया है | ईश्वर, स्वर्ग यह सब॒ कुछ नहीं है। मत्यें- 
जीवन और देहिक श्रेस के सिवा और कुछ भी सत्य नहीं है ॥”' 
प्रकृति का यह्‌ परिशोध कितना भीषण हे ! स्वर्ग -नरक, पाप-पुणय, 

ह सब कुछ नहो; केवल इहलौकिक जीवन और इन्द्रिय-भोग 
संद्। और यह उस संन्यासी के मुँह से, जिसने अब तक अपने - 
जीवन में, संयम, भोगनिदृत्ति एवं इन्द्रियनिग्रह को ही सबसे बढ़- 
कर काम्य वस्तु समझ रखा था | 
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कर सकता | मैंने अपने जीवन में जो पाप किये हैं, वे प्रेम 
के कारण नहीं, बल्कि प्रेम के विरुद्ध आचरण करके ।” आखिर 
जंब वह संन्यासी थेयस का उसके पापमय जीवन से उद्धार करके 
एक मठ में लाकर उसे रख देता है और अपनी इस विजय पर 
इर्षोल्लास प्रकट करंता है, उसी समय से प्रेम का भीषण प्रति- 
शोध उसके जीवन में आरम्भ होता है । जिस नारी-मेम को 
कलुँष एवं पाप समभकर अब तक वह उसकी छाया से भी बचे 
रहने की चेष्टा करता आ रहा था, वही आज थेयस के रूप में 
प्रचंए्ठ काम-वासना का रूप धारण करके उसके सामने अहर्निश 
उपस्थित रहने लगा। कामवासनाओं से जितना ही वह भागने 
की चेष्टा कंरता, उतनी दी वे उसके जीवन को असित करने के 
लिए उसके सामने आतों | भगवान्‌ की ध्यान-घारणा एवं उपा- 
सना करने के लिए वह बैठता और उसी क्षण थेयस की मूर्ति 
इसके सामने खड़ी हो जाती | सारी रात निद्राहीन अवस्था में 
बह थेयस को स्वप्न में देखता, उसका आलिगन करवा, द्नि 
यत, सोते-जागते, ध्यान, अध्ययन, उपासना सब अवस्थाओं में 
संन्‍्यासी को थेयस ही थेयस दिखाई पड़ती | चह अपने अन्तए में 
शोर अशान्ति एवं हाह्यकार का अनुभव करता ओर व्याकुलहृदय 
होकर इसका कारण जानने की चेष्टा करता | पैफनुटियस स्वप्न में. 
उस नारी-सूर्ति को देखता, वह उसके वक्षस्थल्ष पर अपने को 
केश हुआ पाता और अलबन्व भावावेश में आकर उसका 
आलिंगन करता | इसी समय जब उसकी अखिं खुलतीं, वह 
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बना डालती है, उस समय प्रेम के लिए स्थान नहीं रह जाता 
और नर-नारी के सम्बन्ध में भोग की वासना ही सब छुछ हो 
उठती है। इससे प्रेम की अपमृत्यु हुए बिना नहीं रहती | मनीषी 
कर्पेण्टर ने अपने विश्वविख्यात ग्रन्थ [,0ए8४ (0ए0॥॥४ ० 
820०” में लिखा है. :--४0फांगड् 78 80 फापटी। 098 
07€क060 98प९९॥ 0ए68 88 0७86 098 06 एपॉ2878&* 
(00 0 [076--00४त शिह उ8 6 7०0९४ प्र००7 शायद 


घाक्याां828 80 00७॥ 80]8. ” अथीत्‌ ध्रेम्नीप्रेमिकाओं के 
बीच सबसे धढ़कर भय करने की बात उस समय हो जाती है, 
जब उनका प्रेम कदये कामवासना के रूप में परिणत हो जाता 
है। इस कदय कामवासनारूपी चट्टान से टकराकर ही बहुघा 
दाम्पत्य-जीवन भग्न हो जाता है|” इसलिए दाम्पत्यन्जीवन में 
“ कामवासनाओं को इस प्रकार संयत रखने की आवश्यकता है 
जिससे उनके द्वारा प्रेम-सन्बन्ध की जो गरिमा है, वह स्लाने 
न होने पावे | इस प्रेमणगरिमा का जो सौन्दर्य है, उस सोन्दर्ये 
का उपभोग इन्द्रिय-मोग के आतिशय्य में नष्ट हो जाता है। 
जहाँ वासनायें उद्दाम एवं उच्छूछ्ल बनकर नर-नारी के जीवन ' 
को असिभूत कर देती हैं, वहां भोग की लिप्सा एक साधारण] 
अभ्यास के रूप में परिणत हो जाती है. और फिर इसमें आनन्द 
नहीं रह जाता। जो व तु हमारे मन-प्राण को आनन्द देनेवाल्ी 
है, जो हमारी शक्ति एवं स्फूर्ति को उत्तजन अ्रदान करनेवाली 
है, वही जब अभ्यास में परिणत हो जाती है, तो उसमें आनन्द 
एवं उत्तेजना प्रदान करने की क्षमता नहीं रह जाती और तब 


[ शहर] 


8722 त/कि ऊपर कहा गया है; प्रवृत्तियों का सम्पूरे दमन केवल 
के लिए अधिक से अधिक एक नेतिमूलक ९९2४४०७ 
श्रम है। रवतः इसकी कोई महत्ता नहों है'। मनुष्यजीवन की जे। 
सम्पू्णता है, उसमें प्रश्नत्ति एवं निश्वत्ति दोनों के लिए स्थान है. 
ओर इस प्रकार सम्पूर्ण जीवन व्यतीत करने के लिए यह आवश्यक 
है कि शवृत्ति एवं निवृत्ति दोनों में समन्वय हो | दोनों में समन्वय 
रखकर विवेकपूर्वक ले चलनेबाला जीवन ही सफल जीवन फहा 
जायगा | नर-नारी दोनों के ही जोवन में उसके अस्तित्व के लिए 
किसी न किसी अंश में कामवासना की सार्थकता है। एच० जी० 


बेल्स ने लिखा है;।--7६ 8 & 2०2०व ४४86 7008४0)ए व॥ 
66 0888 07 7767, 070 0छ0थांग्रीए 7 8 0888. 0/ 
ए00000, 80706 865प०) 797'00प86 38 ७ 7080888व॥'ए 
]9॥886 ॥7 6ह58/67086 ; 9 एा0प6 6 $967/6 8 । - 
007706007688, & (ि।पा"8 7 08 [86 0ए06, 8 789] श]]॥- 
778 8700 ७।प्रा'.8 07 ७7०8ए ४70 ए79॥9 87 ॥6 प०ए७- 
॥०./४०॥/ ० 77070 88068,” “सम्भवतः पुरुष के लिए और 


नारी के लिएतो अवश्य ही कुछ अंशों में योन-मिलन के अत्त्तित्व का 
'एुकआवश्यक अह्ल है। इसके बिना जीवन में एक अपूर्णता रह जाती 
है, जीवनचक्र में एक विफलत। शक्ति एवं रक्ूर्ति में वास्तविक स्ला- 
लता एवं असफलता रह जाती है और मन की विक्रृत अवस्थाओं 
* का विकास होता है।” इस प्रकार एक ओर नर-नारी के असित्व 
के लिए जहाँ कुछ अंशों तक यौन-मिलन आवश्यक है, वहाँ दूसरी 
ओर जब यह यौनमिलन की प्रवृत्ति उद्याम बनकर प्रेम फो पक्चिल 





[ २६४ ] 


संयोग का स्वंधा अभाव होने से वह घनिष्टता उसी अकार सूख- 
कर मर जाती है, जिस प्रकार मिट्टी में अच्छी तरह न रोपा 
गया पौधा ।” इसलिए ?&600770 !09७ अथोत्‌ वासनाविहीन 
प्रेम का एक आदर्श के रूप में हम चाहें कितना ही शुणगान करें; 
किन्तु इस प्रकार का प्रेस दास्पत्य- जीवन को परिपूर्ण बनाने में 
सहायक नहीं हो सकता | प्रेम को परिपूणता के लिए श्रवृत्ति एवं 
निवत्ति में कोई विरोध नहीं है | इनमें न तो किसी का एकाल्त- 
भाव हो और न आरातिशय्य ही हो, इसके लिये दोनों के बीच 
विवेकपूर्वक यथार्थ सन्तुलन रखने का प्रयोजन हैः, ठीक उसो 
प्रकार, जिस अकार घड़ी को गति को तेज और मनन्‍द के बोच 
ठीक करके रखा जाता है । साधारण मनुष्यों के लिए यही 
यथार्थ जीवन है इसके विपरीति यदि किसी एक को जीवन में 
प्रधानता दी जाती है, तो इस प्रकार का जीवन साधारण न 
होकर असाधरण था अतिमानवोचित या दानवोचित बन जाता है | 

असल बात तो यह है कि सनुष्िय-जीवन में ()7॥07० ओर 
४४॥४9 दोनों के लिए ही स्थान होना चाहिए। मानव-जीवन 
में यह (१७४76 अर्थात्‌ संस्कृति ही उसकी विशिष्टता है जो 
उसे पशुज्ञीवन के समान-घर्स आहार, निद्रा, मेथुन आदि 
से प्रथक्‌ करती है। इन दो में से किसी का भी परिहार 
नहीं किया जा सकता। जीवन सें जहां कल्चर होगी, वहां 
श्रवनत्तियों का संयम भी होगा। काम-पशक्षत्तियों को संयत करके 
ही जीवन को बहुमुखी बनाया जा सकता है, जीवन के विधित्र 
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१५७४ “इस कार अभ्यासगत हो जाती है कि उसको संयत करना 
अश्र्वी उसपर नियन्त्रण रखना कष्टप्रद प्रतीत होने लगता 
है। इसलिए दाम्पत्य-जीवन में प्रेम-सस्बन्ध को पविन्न, 
महत्त एवं उदार बनाये रखने के लिए यह आवश्यक है कि 
भस का आधार भोगवबृत्ति को चरितार्थ करने की रप्ह्ा न होकर 
सन-आण एवं आत्मा का मिलन हो | अथोत्‌ एक के श्रति दूसरे 
का प्रेमाकषेण केवल इसलिए नहीं हो कि एक से दूसरे की भोग- 
लालसा साथ्थक होती है, बल्कि इसलिए कि परस्पर के प्रेस से 
उनके सन-प्राणु एवं आत्मा को आनन्द मिलता है। इसका यह 
अर्थ नहीं -कि पति-पत्नी के जीवन में श्रकृत प्रेम के साथ-साथ 
कामवासना का कोई स्थान ही नहीं है | कामवासना से सर्वेधा 
रहित जो दाम्पत्य-जीवन है, वह भी कुछ अंशों में अपू्ण ही 
'शह जाता है और इस प्रकार के जीवन में प्रेम का पौधा रस के 
अभाव में अकाल में ही कुम्हल्ााकर सूख -जाता है। कार्पेए्टर ने 
अपने उक्त ग्रन्थ में लिखा है +०-ग्रां॥78068 0प्रातवे९त 00 ) 
इ7७]6७पछे 0धपे 77णकों .ीए068 2006 ॥76 86007 
पछाए 06७७० था 88978 ॥6ए9॥फएशं०७ 0888 ऐ॥] बताए 
30णापा 48 चदृषां8 80807 9 800 प्रक्रााा06877 78 
॥97]6 0 086 &ए०७ए 06 87 7-+0066वे छोर: अथोत्‌ 
'त्र-नारी के बीच प्रेम का जो घनिष्ट सम्बन्ध होता है; उसका 
आधार यदि केवल बौद्धिक एवं नेतिक साम्य होता है ओर उससें 
देह का कोई योग नहीं होता, तो इस प्रकार का प्रेस-सम्पर्क कदा- 
बित्‌ ही गंभीर एवं स्थायी होता है। किसी भी रूप में देहिक 
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"724 रों के बीच सामझस्य की रक्षा की जा सकती है | 
नस न को अधिकांश क्षेत्रों में जो आज हम विफल 

ख रहे हैं, इसका कारण हैः प्रवृत्ति एवं निवृत्ति के बीच 
यथाथ सन्तुलन बनाये रखने की योग्यता का अभाव | नर-नारी 
के सम्बन्ध में प्रेम का जो स्थान है, उसे भहत्‌ एवं उदार'बनाने 
के लिए यह आवश्यक है कि उस प्रेम को यौन-मिलन की 
संकुचित सीमा से निकाल कर प्राण-मिलन की प्रशस्त परिधि में 
परिव्याप्त कर दिया जाय। इस ज्ेन्न में पहुँचकर ही भेम इस 
योग्य होता है कि वह त्याग एवं बलिदान कर सके | और जब 
प्रेम के साथ त्याग एवं बलिदान की भावना उत्पन्न होती है, 
तो प्रेम फेचल काम-जन्य न रहकर आत्मिक भ्रेम में परिशत 
हो जाता है और नर-नारी के बीच देहिक सम्बन्ध के साथ 
उनके प्राण एवं आत्मा का सम्बन्ध भी अविच्छेय रूप में हो 
जाता है। प्रेम का जो यह सामझ्ञप्य पूश महत्‌ रूप है, उसमें 
काम-वासना एवं योन-मिलन के ऊपर से अश्लीलता एवं गोपनी- 
यता का आवरण दूर हो जाता है और उसके एक नूतन महि- 
सोज्ज्वल रूप की अनुभूति हमें प्राप्त होती है । इसमें 8०८ और 
काम-वासना के साथ सयम एवं जितेन्द्रियता का कोई विरोध 
नहीं रह जाता और (0०]०7७ तथा 7४४४० दोनो के साम- 
ज़स्य पूर्ण समावेश से जीवन को एक नूतन रूप, नूतन महिमा 


प्राप्त होती है | 


्‌ | 
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